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निवेदन 


पू० विनोबाजी के गत पाँच वर्षो के प्रवचनों में से महत्वएणे प्रधचन 
ठथा कुछ प्रवचनों के महत्वपूर्ण अंश चुनकर यह संकछन तैयार किया गया 


- है। संकलन के काम में पू० विनोबाजी का मार्मदर्शन प्राप्त हुआ है। 


पोचमपदली, १८-४-७१ से पोचमपतछी, ३०-१-०६ तक की यात्रा का 
काऊछ उन्हींकी सलाह के अछुसार छुना गया है। गंगा वो सतत बहती 
ही रहेगी । | ह 


संकरूतन के लिए अधिक-से-अधिक सामग्री प्राप्त करने की चेष्टा की गयी 


'है । फिर भी कुछ अंश अप्राप्य रहा | 


भूदान-आरोहण का इतिहास, सर्वोदय-विचार के सभी पहलुओं का 
दर्शन तथा शंका-समाधान आदि दृष्टिकोण ध्यान से रखकर यह संकलन किया 
गया है। इससें कहीं-कहीं पुनरुक्ति भी दिखेगी । किन्तु रस-हानि न हो, इस 
दृष्टि से उसे रखना पड़ा है । 

संकलन का आकार सीमा से न बढ़े, इसकी ओर भी ध्यान देना पड़ा है । 
यद्यपि यह संककव एक दृष्टि से पूर्ण माना जायया, तथापि उसे परिपूर्ण बनाने 
के लिप जिज्ञासु पाठकों को कुछ अन्य भूदान-साहित्य का भी अध्ययन करना 
पड़ेगा । सर्व-सेवा-संघ की ओर से प्रकाशित 4, कार्यकर्तों-पाथेय, २. साहित्यिकों 
से, ३, सर्वोदिय के आधार, ४. संपत्तिदान-यज्ञ, ५, जीवन-दान, ६, शिक्षण- 
विचार और सस्ता साहित्य-मण्डरू की भोर से प्रकाशित १, सर्वोदिय का धोषणा- 
पत्र, २, सवोदिय के सेवकों से जेसी पुस्तकों को हृस संकलन का परिश्षिष् 
माना जा सकता है । संकलन के कार्य सें यद्यपि पृ० विनोबाजी का सतत सारस- 
दंशन प्राप्त हुआ है, किर भी विचार-समुद्र से मौक्तिक चुनने का कास जिसे 
करना पढ़ा, वह इस कार्य के लिए सर्वथा अयोग्य थी। चुटियों के लिए 
क्षमा-याचना । 


--निर्मला देशपांडे 
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भूदाब-बंगा 
(पहला ख़ण्ड ) 


प्रथम दान 26 ह ; 


हम छोग पैदछ चलकर आ रहे हैँ । हमने सुना था, आपके इस मुक्त में 
दुश्खी लोग बहुत हैं । वेसे सारे हिन्दुस्तान में हर जगद्द दुःखी छोग हैँ, लेकिन 
आपके इस मुढ्क में कम्युनिस्टों की वजह से बहुत ज्यादा तकलीफ है | किन्तु 
हम तो कम्युनिस्टों से डरते नहीं, कम्युनिस्ट कोई राक्षस नहीं हैँ, हमारे जैसे दी 
वे हैं। हेदराबाद-जेल में बहुत-से कम्युनिस्ट नेता दो-तीन साछ से गिरफ्तार पड़े 
हं। अभी रामनवमी के रोज जाकर हमने उन छोगों से मुछाकात की | हमने 
देखा, वे भी हम-आप जैसे सीधे-सादे मनुष्य हैं। फिर भी उन छोगों ने यहाँ: 
हुत भय पैदा कर दिया, ऐसा सत्र छोग कहते हैं। लेकिन अगर इस गाँव 
के गरीब और श्रीमान, दोनों मिलकर रहेंगे, तो आपके गाँव को कोई दुःख 
नहीं होगा । हम इस गाँव के सभी छोगों से कहना चाहते हूँ कि आप एक- 
हो जाइये। गाँव में कुछ छोग दु/ःखी हैं, तो कुछ लोग सुखी भी हैं।. 
जो छोग सुख में हैं, उनसे हम प्रार्थना करते हैं कि आप जरा अपने गाँव 
के दुःखी लोगों की चिंता कीजिये। हम छोगों को गांधीजी ने एक बड़ा 
राप्ता बताया है कि हम किसीको तकलीफ नहीं देंगे। जो दुःखी हैं, 
उन्हें जरा सत्र रखना चाहिए | अगर हम सहन नहीं करेंगे, तो हमारा काम 
नहीं होगा । जो हमारे दुःख हैं, जो हमारी तकलीफें हैँ, उन्हें सऊनों के सामने 
रख देना चाहिए। बोलने में जरा भी डर नहीं रखना चाहिए। असत्य कमी 
नहीं बोलनां वाहिए.। अतिशयोक्ति कभी करना नहीं, जेसा है वेता ही बताना 
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पाहिए | इस तरह अगर गरीब दुःखी लोग हिम्मत और सुखी छोग दयाभाव 
रखेंगे, तो आपके गाँव में कम्युनिस्टों का कोई उपद्रव नहीं हो सकता । 
भूसिदान का संकल्प 
आज इस गाँव के हरिजन छोंग हमसे मिलने आये थे । उन्होंने कहा कि 
हमें अगर कुछ जमीन मिलती है, तो हम मेहनत करेंगे और मेहनत का खाना 
खायेंगे। हमने उनसे कहा ; अगर हम आपको जमीन दिलायेंगे, तो आप सब 
लोगों को मिलकर काम करना होगा । अलग-अलग जमीन नहीं देंगे | उन्होंने 
कबूल किया कि हम सारे एक होंगे और जमीन पर मेहनत करेंगे । फिर 
ऋमने कहा कि इस तरह हमें लिख दो, आपकी अर्जी हम सरकार में पेश कर 
देगे। किन्तु उन्हें १०० एकड़ अपने यहाँ की जमीन देने के लिए यहीं के 
शक भाई तैयार हो गये। उन्होंने हमारे सामने हरिजनों को वचन दिया कि 
आपको इतनी जमीन हम दान देंगे । वह भल्ण मनुष्य यहाँ आपके सामने है ।' 
अगर वह जमीन नहीं देता, तो इंइवर का शुनहगार बनेगा । आप उसे याद 
रखिये | लेकिन वह जमीन देगा, तो हरिजनों पर यह जिम्मेदारी आयेगी कि. 
सारे-के-सारे प्रेममाव से एकन्होकर उसे जोतें | अगर ऐसे सजन लोग हर गांव 
में मिलते हैं, तो कम्युनिस्टों का मसछा हल ही समझो । आप यह जरूर समझ 
लें कि हिंदुस्तान में श्रीमान्‌ लोग अपने हाथ में ज्यादा जमीन नहीं रख सकते | 
कोई भी श्रीमान्‌ गरीबों की मदद के सिवा अपनी भूमि अपने हाथ में रख नहीं 
सकता | सरकार भी चाहती है कि कुछ-न-कुछ जमीन सब छोगों को मिले | 


जमीन के साथ युहोद्योग भी 


लेकिन आप छोगों को मैं और एक बात कह देना चाहता हूँ। अगर 
सब्र लोगों को जमीन दे भी दें, तो भी हम सबका जीवन पूर्ण सुखी नहीं 
बनेगा । आपके गाँव में कुछ तीन हजार छोग रहते हैं ओर गाँव की सारी 
जमीन कुछ मिलाकर छह हजार एकड़ है। उसमें अच्छी जमीन भी आयी, 
खराब जमीन भी आयी और पत्थर भी आये। मतलब यह हुआ कि हरएक 
आदमी को इस गाँव में एक-एक एकड़ से ज्यादा जमीन नहीं है। अब आप 


ना 
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देखिये कि एक एकड़ जमीन की काश्त करने से क्‍या एक साल का खाना- 
कपड़ा आदि सभी चीजें मिल जायेंगी! इसलिए जरूरत इस बात की है कि 
जमीन की काइत के साथ-साथ दूसरे धंघे भी गाँव में चलने चाहिए। यहाँ 
इतने छोग इकट्ठे हुए हैं। इनमें कितनो ही ह्रियोँ हैँ, कितने ही पुरुष और 
कितने ही बच्चे हैं। पर उनमें कोई नंगा है! इरएक ख्री और पुरुष के 
कपड़े हैं। देखो वह बच्चा है, उसके भी कपड़े हैं। आप यह्द सारा कपड़ा 
बाहर से खरीदते हैं। सरकार तो कहती है कि आप अपने गाँव में थोड़ी 
कपास छगाइये, तो उस पर छूगान भी माफ़ कर देंगे। वह ऐसा इसछिए! 
कहती है कि अगर हरएक गाँव में कपास होगी, तो हरएक गाँव के छोग 
सूत कात सकेंगे और अपना कपड़ा बना सकेंगे। छेकिन आज हमारी यह 
दरिद्र दशा हुई है कि छोग फटे कपड़े पहनते हैं। हमें दिन-ब-दिन कपड़ा 
. कम मिलनेवाला है | 


पहले के जमाने में हर गाँव में कपास होती थी। हर गाँव में सत कातते 
ये ओर अपना कपड़ा पहनते थे। गांधीजी ने समझाया है कि हिन्दुस्तान के 
किसान जैसे अपना अनाज पैदा कर लेते हैं, वेसे ही जब वे अपने लिए. कपड़ा 
भी पैदा करने लगें, तमी सुखी होंगे, नहीं तो नहीं । इस तरह अगर आप 
उद्योग करेंगे, तो आपके गाँव के बुनकरों को भी काम मिलेगा। ये बुनकर 
हमसे आकर कह्द रहे थे कि हम महीने में आठ थान बुन सकते हैं, लेकिन 
हमें सूत दो ही थान का मिल्ता है, तो क्या करें ? भा उन घुनकरों को में 
कहाँ से सूत दे सकता हूँ ! हाँ, आप परमेश्वर की प्रार्थना कीजिये कि मगवन्‌ ! 
वर्षा-काल में सृत की बारिश करो। तब फिर इन बुनकरों को बारिश से सृत 
मिल जायगा | मानों मृग नक्षत्र में सृत की वारिश होनी चाहिए । 


सारांश, में कह रहा था कि अगर आप सब लोग गाँव में कपास वोयें 
और यूत कारतें, तो आपके गाँव के वुनकर जिन्दा रहेंगे | नहीं तो ये मरनेवाले 
हैं। अरे, मिलवालों के पास सतत है कहाँ! वे लड़ाई के पहले हरणक आदमी 
के लिए. १७ गन कपड़ा बुनते थे, पर अब १२ गज ही दे रहे हैं। आप लोग 


ह भूदानं-गंगा 


यंह मंत संमझिये कि मिलवाले कंहीं से ज्यादा सूत छायेंगे। अगर आपको 
विलायतं से सूत छा दें, तो कंया आप वहं विछायती सूत पसन्द करेंगे १ जन्न 
आपको बाहर से अंन्‍्ने छा दें, सूत भी छा दें, तो इस देश में रहते ही किस- 
लिए हैं ? बाहर ही क्‍यों नहीं चले जाते ! लेकिन अगर आपको इंसी जगह 
रहनी है, तो हर गाँव में अन्न पेदा होना चाहिंए, हर गाँव में कपड़ा पैदा 
' होना ही चाहिए। सूत कातना -इतना आसान काम है कि पाँच साल का 
लड़का भी अपना सूत कात सकता है। इसी तरह से दूसरे भी गाँव के उद्योग 
हें, वे सारे उद्योग गाँव में चलने चाहिए। इस तरह सारा गाँव एक होकर 
उद्योगों में लग जाय, एक-दूसरे पर प्रेम करे, तो कम्युनिस्ट.छोग भी संतुष्ट हो 
जायेंगे ।. इसलिए, अब भय छोड़ दीजिये और काम में ढग जाइये |. 
सिदी-तांड़ी छोड़ो | 
एक बहुत बुरी बात मैं इस मुल्क में देख रहा हूँ. कि हजारों छोग शराब - 
या सिंदी पीया करते हैं |: इससे कोई लाभ नहीं होता, सच तरह की हानि ही 
है । अगर यह ताडी और सिंदी का मामछा जारी रहा, तो आपकी अकक्‍्छ 
. कुछ काम नहीं देगो। निश्चित समझ छें कि आप छोगों पर किसी-न-किसी 
दूसरे का राज्य रहेगा, अपना खुद का राज्य न रहेगा। सिंदी-ताड़ी का 
. व्यसन हिन्दू-बर्म के विरुद्ध है, मुसल्मि-घर्म के विरुद्ध है। सभी धमों ने इसका 
- विरोध ही किया है। 


.पोचसपल्छी, जिला--नरूगुंडा ( तेलंगाना ) 
१८-४-१० १ 


चाम्मननावतार ; 


हद 


हर 
६4 


अभी में एक छोटे गाँव से हो आया। उस गाँव को छूटकर आया हूँ। उस 
गाँव में ५० एकड़ जप्तीन एक श्रीमान्‌ माई से गरीबों को दिल्याबी। उसके 
पहले भी ८ गाँवों में इसी तरह १०० और ७५ एकड़ जमीन छोगों से ली तथा 
गरीबों को दिल्वायी । आज आपके गाँव को भी कुछ छटनेवाल्य हैँ | लेकिन 
ये कम्युनिस्ट छोग कहेंगे कि पॉचि-पाँच हजार एकड़ जमीनवाला सी एकड़ 
जमीन दे देता है, तो उससे क्या होगा ! में कहता हूँ कि जरा सत्र रखो | अभी 
पाँच हजार में से जो सो देता है, वह ग्रेम से देता है तो में रूँगा और बाकी 
के घार हजार नी सो एकड़ भी मेरे ही हैं। जब ये छोग देखेंगे कि हम गरीबों 
को जमीन देते जाते हैं, उससे हमें उनका ग्रेम ही मिल्ता है, तो फिर वे खुद 
कहेंगे कि और भी ले लो | 


तीसरे कदम में सब ले छूँगा 


इस पर कम्युनिस्ट कहेंगे : 'कैमा मोछझा आदमी है|? लेकिन में उनसे 
कहूँगा कि में भोला नहीं, अपना धंधा में खूब जानता हूँ । एक दफा थोड़ी 
भावना ओर थोड़ा वातावरण होने दो कि जमीन गरीशों को देने में छाम है । 
बातावरण तैयार हो जानें पर तो कानून करा ही ढूँगा। फिर राह नहीं देखँगा 
कि आज १०० एकड़ है, पाँच साल बाद ओर १०० एकड्ट मिलेगी ओर फिर 
पाँच साल के बाद शेष १०० एकड़ | इस तरह चार हजार मिलने में तो सो 
बरस बीत जायँगे | वात यह है कि हवा बदल ज्ञानी चाहिए और हवा बदछ 
जाती है, तो कावून उसके साथ आता ही है | अगर में वातावरण तैयार ऋर दूँ 
तो छोग कानून भी पसन्द करेंगे। माँ-च्राप ऐसा ही तो करते हैं । वे बच्चे को 
मिठाई खिलते है, तो वह प्रेम से खिछाते और तमाचा छगाते ई, तो भी प्रेम से 
लगाते हैं। लेकिन जो कोई लूटने के लिए आते हैं, वे भी बच्चे को मिठाई 
खिलाते हैं, पर वह प्रेम की मिठाई नहीं होती | इसी तर में जो जमीन लेता हूँ, 
बह प्रेम से लेता हूँ। 


ल्‍्ि 


भूदान-संगा 


मुझे आश्चर्य छगता है कि जहाँ मैं जाता हूँ, छोग जमीन देने के लिए. 
क्यों तैयार होते हैँ। सोचता हूँ कि क्या यह गांधीजी की करामात है १ छोग 
जब जानते हैं कि यह गांधीजी का मनुष्य है, तो प्रेम से देने के लिए तैयार 
हो जाते हैं। लेकिन इतनी ही बात नहीं, और भी बात -है। गांधीजी की 
करामात है, लेकिन परमेश्वर की भी करामात है | परमेइबर की महिमा है कि 
लोग यह जानने ढगे कि इतनी सारी जमीन अपने हाथ में रखकर कोई ले 
जानेवाला नहीं है। आखिर इतनी जमीन को वे खुद भी तो नहीं जोत सकते । 
इतनी जमीन अपने हाथ में रखने से कोई लाभ नहीं, यह.वात उनके ध्यान 
में आ गयी | इसीलिए आज मैं वामनावतार वन गया और कहता हूँ कि जमीन 
दे दो । तीन कदम दोगे तो मी बस है। लेकिन सुझे जो सो एकड़ मिले हैं, 
उतने ही भेरे नहीं हैं। वह जो चार सो एकड़ बचे हैं, वे सारे-के-सारे मेरे ही 
हैं। जैसे वामन के तीन कदमों में सारा त्रिउ्धवन आ गया, वैसा ही यह मामला 
है | अगर यह सारी खूबी गरीब छोग समझेंगे, तो सारा गाँव छुखी होगा । 

यह तो मैं कम्युनिस्टों का ही काम कर रहा हूँ। यह एक फच्चर है, उस 
फच्चर को डालता हैँ. और फिर डस पर कानून का हथौड़ा पड़ेगा । हमारा 


: काम सिर्फ कानून से नहीं होगा, अगर यह फच्चर काम नहीं देगी। इसका 


ः 


आरम्म होता है दान से ओर समाप्ति होती है कानून से | कप्युनिस्ट 
# आरम्म करेंगे छाठी से और समाप्त करेंगे कानून से | आखिर कानून से समासि 


थे भी करेंगे और में मी करूँगा, लेकिन आरम्म में में प्रेम और दान चाहता 
हूँ और वे छाठी तथा छूट चाहते हैं । 


चचिलापली 
२१-४-१०१ 


खूमिदान में औमानों का भी बचाव ;३३ 
मेरी माँस है कि गरीबों के लछिए कुछ भूमिदान दीजिये। में गरीबों की 


ओर से यह जो दान माँग रहा हैँ, उसमें न सिर्फ गरीत्रों का, बह्छि श्रीमानों क 
भी बचाव है | लोग सझे कहते हैं कि 'फ्छना मनुष्य श्रीमान है, इसलिए 
उसके घर मत ठहरों ! में उससे पूछता हैं कि अच्छे मकान को आग छगाशओोगे 
या बुरे मकान को ! मुझे भरीमानों के घर से ठहराया बाता है, तो भें यही 
कोशिश करता हूँ कि इस बर में आग केसे छगेगी। म॑ प्वाहता हैँ कि 
आग लगाने का काम उन घरों के मालिकों द्वारा ही हो। में उनको यह 
समझाऊँगा कि भाई, दुम्दारे घर को आग नहीं छगी है, बल्कि बह तो यज्ञ 
उज्ब्बछ ही रहा है [ 


स्छ 


सिवश्षयुड्ा 
२२-४-१०५१ 
हा, पानी के समान जमीन नली सवझी :४; 


ज्षपीम तो आधार है और हरएऋ को बह आधार मिद्ना चाहिए । 
हरएक को जमीन मिलनी चाहिए, छेक्रिन उससे कोई श्रीमान्‌ बनेगा, ऐसी 
आशा न करनी चाहिए । जैसे हरएक की हवा चाहिए, लेकिन किसीको हवा 
मिलती हैं, तो हम उसे श्रीमान्‌ नहीं कहते । पानी भी हरएक को चाहिए, 
छेकिम पानी पर से हस्त किसीकी सम्पत्ति नहीं नापते । जैसे हवा ओर पानी है, | 
चैसे ही जमीन है । जिन्दा रहते के लिए भूमि आधार हे, लेकिन श्रीमान्‌ बनने, 
के लिए उद्योग ही आधार है। गाँवों की उन्नति करनी है, तो साँव के उद्योग 
बढ़ाने चाहिए | आजकछ लोगों का यह खबाछ हो गया है कि हिन्दुस्तान में 
सबकी जमीन मिल जाय तो मामछा हल दो जाय, संत्र सुखी हो बाये। ऊेकिन 
यह गलत खबाल है। जमीन की तकसीम जरूर होनी चाहिए, फिर भी इतने 
भर से देश छुखी नहीं होगा | जित देक्ष में उद्योग नहीं, उत्त देश भें लक्ष्मी 
नही रहती | 
नीरेगुडेस 
२८०४-०१ 


जमीन ओर सम्पत्ति गाँव की .. ३१५३ 
आप देख रहे हैं कि लोग थोड़ा-थोड़ा भूमिदान दे रहे हैं। लोगों के दिल 

बदल रहे हैं । इस तरह अगर छोगों के दिछ बदल जाते हैं, तो कानून की कोई 
जरूरत नहीं रहती। प्रेम से ही सारा कारोबार चलेगा ) समझने की बात यह 
है कि सारा गाँव एक परिवार है । जैसे वारिश का पानी और सूर्य-प्रकाश सबके 
लिए है, वेसे आपका यह सारा गाँव होना चाहिए, सब्रका होना चाहिएं। 
सब गाँववालों को एक हो जाना चाहिए. और समझना चाहिए. कि सारी जमीन 
, संबकी है| सिफ भूमि ही नहीं, वह्कि अपने पास जो भी सम्पत्ति है, सब-की-सब .. 
७७७७ 002» 


| गाँव.की-है | | ज 
/ चेइमुंगल 
. २९-४-?०१ 
भूमि छबकी झाता है ६५ 


जब हम कहते हैं कि 'भूमि सबकी माता है?, तो फ़िर कुछ छड़कों का 
* उस पर हक हो और कुछ उसके पास पहुँच भी न सकें, यह हो नहीं 
सकता | इसलिए जाहिर है कि जमीन बैंड जानी चाहिए. | उसके लिए दो रास्ते 
हैं, कत्छ का ओर कानून का। कत्छ का तो रास्ता भारत में चर नहीं 
' सकता । सरकार मौके पर कानून जरूर बनायेगी और सरकार का वह कर्तव्य 
“भी होगा । लेकिन वह काम इस ढद्ग से होना चाहिए कि केबल गरीब ही नहीं, 
. बढ़िक श्रीमान्‌ भी उसमें अपना हित समझें । आखिर कानून तो बनाना पड़ता 
ही है, लेकिन उसके लिए वातावरण अनुकूछ करना चाहिए,। इसीढिए 
मैंने एक नया प्रयोग शुरू किया है। में गरीबों के लिए भूमिदान माँग रहा हूँ । 
अगर जमीनवाले मेरी बात समझ जायेंगे, तो उनका जीवन पलट जायगा और वे 
अपना सारा जीवन गरीबों की सेवा में दे देंगे। वामन-अबतार में भगवान्‌.ने 
तीन कदम भूमि माँगी थी ।. लेकिन वह तीन कदम भूमि चिश्वुवनव्यापी बन 
गयी, क्योंकि वामनावतार के कारण बलि राजा का परिवतंन हो गया था | 
मिरियारूसुड़ा 
७-७-7७१ 


छठा लड़का समाऊ न 
मुझे खुशी हो रही है कि यहाँ कुछ गरीबों ने भी दान दिया । अल में 
छेना दै श्रीमानों से ही, लेकिन गरीत्रों को भी पुण्य की, दान की मेणा होनी 
चाहिए. । उन्हें भी आपस में एक-दूसरे की फिके करने का धर्म समझना 
चाहिए | जिनको खाने को भी नहीं मिल्ता, ऐसों को कुछ देना गरीबों का 
भी धर्म है। गरीब के घर में भी नया छड़का चैदा होता है, तो सब्र बॉटकर 
खाते है । इसी तरह हमें समझना चाहिए कि हमारे घर में पॉच लड़के हैं, तो 
छठा लड़का समाज है। चादे श्रीमान्‌ हो या गरीव, उसके घर में और एक 
व्यक्ति है, जिसका हिस्सा देना हरएक का कर्तव्य है | केवल भूमि और सम्पत्ति 
का ही हिस्सा नहीं, बल्कि अपनी बुद्धि, शक्ति, समय का भी द्िंस्ता दान रे 
देना चाहिए । यह दान-ध्म 'निल्वधर्म! के तौर पर हमें अपने शाखकारों ने 
सिखाया दै। जैसे हम रोज खाते हैं, वेसे ही रोज दान भी देना चाहिए। 
१२०७-७१ 
चोर का बाप कंजूस & 58 
यहाँ कम्युनिस्टों का उपग्रव ६, तो उसके बन्दोचरस्त के लिए. सरकार की 
मिलिट्री आयी । छेकिन पेट के शेग के कारण सिर दर्द करता हो, तो सिर 
पर सोंठ लगाने से काम नहीं चलेगा । उ्के लिए तो पेट के रोग को दुरुस्त 
करनेवाली दवा चाहिए; । उपनिषदों में राजा कहता दे कि न मे स्वेनो जनपदे 
ने कदयेः--मेंरे राज्य में कोई चोर नहीं है और कोई कंजम नहीं हैं। 
कंजूम चोरों के बाप होते है। वे घोरों को, डाकुओं को पैदा करते हैं | इसी 
तरह आज जो अपने पास हजारों एकड़ जमीन रखते है, ये कम्युनिष्टों को पैदा 
करते है | समझने की बात दे कि संग्रह करने की वृत्ति पाप है । कत्छ से मसला 
हल नहीं हो सकता। कामून से भी बहुत थीड़ा काम हो सकता है । कावून भेरे 
समान गरीबों से जमीन नहीं ले तकता। उसकी एक मर्यादा होती है । छेंकिन जद्दों 
दृदय-परिवर्तन होता है, वहाँ सर्वृस्व त्वाग करनेवाके फकीर निकलते हैं । 
सुर्यापेट 
६३-७-/०१ 


दान संविसाग: | ह : अर 

यह जो दान दिया ज्ञा रहा है, वह किसी पर कुछ उपकार नहीं किया जा 
रहा है। हमारे शासत्रकायें ने दांनः की व्याख्या करते हुए कहा है कि दान 
संविभागः--दान में, समाज में समान विभाजन करने की बात है। समझने, की 
बात है कि बच्चों पर माता-पिता का कोई हक नहीं होता, परमेश्वर को हक 
होता है। आपके घर में परमेश्वर आता है, उसे आप अपना छंडका संमझकर 
भूमि देते ह। गरीब के घर में भी वही परमेश्वर आता है। इसलिए होना यहं 
प्वाहिए. कि जितने लड़के-बच्े हैं, वे सारे परमेश्वर के हैं ओर उनकी चिन्ता 
सारा गाँव करता है। अतः ज्ञिस तरह आप अपनी भूमि का हिस्सा अपने लड़के 
को देते है, उसी तरह कुछ हिस्सा गरीबों को मी देना चाहिए,। जैसे हम घर के 
बच्चों का जमीन पर हक मानते हैं, वैसे ही गरीबों का मी उस जमीन पर हक है| 
१९-७-7०१ 
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अक्सर हमने माना है कि दुजनों के हमले का प्रतिकार शस्त्र से करें और 


 शख्त्र न हो तो भाग जाये । लेकिन सज्मों ने हमें सिखाया है कि ये दोनों 


तरीके गलत हैं| हमछा करनेवाले के सामने ज्ञांति से छाती खोछ खड़े होने से 
हम विज्ञव हासिल कर सकते हैं । गांधीजी ने हमें बताया कि यह मार्ग केवल 
कुछ सजनों के लिए; नहीं, बल्कि सारे समाज के लिए, कारगर है। अहिंसा के 
मार्ग में एक छोटा बच्चा या स्त्री भी दुनिया के विरोध में खड़ी हो सकती है और 
दुनिया को जीत सकती है। शखस्तरों के मार्ग में बच्चे, बूढ़े, ख्रियों आदि का रक्षण 
करना पड़ता है, पर अहिंसा में उनकी शक्ति प्रकठ होने का मौका मिलता है । 
अहिंसा का मार्ग ऐसा मार्ग है, जिसमें दुबंछठ, अशक्त भी सबलू, शक्तिवान्‌ 
बन जाता है। यह अत्यन्त सरल मार्ग है। फिर भी हम भ्रम में पड़कर शस्ों 
के पीछे जाते है । । 
व्यारा ( चरंगछ ) 
२०-७-१०१ 


ञ 
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पहले जब्र-भन्र देश में अश्ञांति पैदा होती थी, तब्र-तब हमारे यहाँ के 
बुद्धिमान्‌ छोग यज्ञ झुरू कर देते थे | मैंते इस मुल्क में प्रवेश किया, तो सा कि 
मुझे भी वक्ष झुरू करना घाहिए | यहाँ झगड़े हुए, मारपीट हुई, खून हुए, 
उसकी शांति यज्ञ के सिवा कैसे हो सकती है ! आपके इस गाँव में भी मारकाट 


5 9») 
में हुआ | तो, इन सबकी शांति के लिए बन्न होना चाहिए | कौन-सा यज्ञ करें, 


यही में सोचता था | सुझे एकदम दझता न था। क्‍या पश्म-त्रलि-यन्न शुरू कहूँ ? 
पर पश्चुु-वल्ि से मनुष्य को क्या छाम हो सकता है ! यदि छाम हो सकता है, 
तो काम, क्रोध, लोम, मोहरूप पश्चुओं के नाझ से | ये ही पश्चु है, मिनका 
राज्य हमारे मन पर घलछता है। तो, इनका बलिदान करें, ऐसा बच्चन हो सकता 
है। मेंने सोचा, इस ज्माने में हमारे दिल में कौन-सा पश्चु ज्यादा काम कर 
रहा है १ भेरे ध्यान में आया, सबसे बढ़कर पद्यु--जरो हमें तकलीफ देता है-- 
वह है, द्रव्यक्योम | आजकल जंगलों में बहुत शेर नहीं रहते, इसलिए उनकी हमें 
बहुत तकलीफ नहीं होती | लेकिन यह छोमरूपी पद्य बहुत तकदीक दे रहा 
है, हर जगह तकलीफ दे रहा है । इसका बलिदान करने से शांति हो सकती 
है। फिर मैंने आपके पास थूमिदान माँगना शुरू कर विवा। जहाँ गया, वहाँ 
लोगों को यही समझाया कि इस लोमरूपी पश्चु का बलिदान होना चाहिए । लोगों 
ने लोभ तो पूरा छोड़ा नहीं, फिर भी थोड़ा-योड़ा भूमिदान दे दिया | 
यज्ञ का उद्देदय : अन्तःशुद्धि 

इस भूमिदान-बक्ष में हरएक को थोड़ा-थोढ़ा हिस्सा लेना चाहिए। जद 
कभी कोई सार्वजनिक यज्ञ झुरू किया जाता हे, तो उसमें हरएक को भाग लेना 
पड़ता है । किसीने कोई सार्वजनिक महावज्ञ झुरू किया, तो हरएक घर से २-३ 
छठाक दूध मिलना चाहिए। कोई राजा वा धनिक ज्यादा दूध दे दे, ऐसा 
नहीं चलता | इस भूमि-दान-वश् में भी इरएक का हिस्सा होना चाहिए । कारण 
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इसका उद्देश्य यह है कि सत्रकी अन्तःशुद्धि हो जाय। इसलिए जिनके पास 
थोड़ी भी जमीन हो, वे थोड़ी ही दें। लेकिन जिनके पास जमीन नहीं है, वे 
इस यज्ञ में कैसे हिस्सा ले सकते हैं ? यह सही है कि वे भूमिदान दे नहीं 
सकते । वें तो भूमि लेनेवाले होंगे, पर उन्हें जब्र भूमि दी जायगी और उस 
पर वे अच्छी वरह भेहनत करें, तो उनका वही यज्ञ कद्दा जायंगा । बाकी के 
जितने छोग हैं, वे सब इस यज्ञ में हिस्सा छें, ऐसा मैं चाहता हूँ। जिसके 
पास ज्यादा जमीन है, वह ज्यादा दे और जिसके पास कम है, वह कम 
दे। लेकिन देना सबको चाहिए। जिसके पास कम है, वह अगर कम 
देगा, तो उसके दान की योग्यता कम नहीं होगी। अपनी शक्ति के मुताबिक 
जो भी दिया जाय, उसकी योग्यता समान रहेगी | 
युग हसारे हाथ सें ९ 

को रूगता था कि इस कलियुग में भूदान कोन देगा ? छोग अपनी 

री 


£2॥ 


ज्भी जमीन छोड़ना नहीं चाहते । उतने के लिए भी कोर्ट में झगड़े 
कड़ों रपये खच करते हैँ । अपने खेत में से पड़ोसी किसान ने थोड़ा-ता 
ले ल्या, इधर की बाड़ जरा उधर रचा लो, तो झगड़े होते हैं । एक- 
एक हाथ जमीन के छिए झगड़े होते हैं, खून होते हैं । तो ऐसी हालत में कोन 
भृमिदान देगा ? अगर कानून से जमीन छीन छो, तो हो सकता है। प्रेम से 
कोन देगा १ लेकिन छोणों ने देखा, एक माँगनेवाला मिल गया, तो छोग उसे 
देने लगे ओर आज तक तीन इजार एकड़ भूदान हो गया। इससें एक एकड़- 
वाले ने भी एक गशुंठा दिया ओर ज्यादा जमीनवाल्ों ने भी दिया । कुछ मिला- 
र ३०० छगों ने दाम दिया है। यद्द सादे तीन हजार एकड़ कोई ज्यादा 
संख्या नहीं है ओर न ३०० ही ज्यादा संख्या है। लेकिन इतने लोगों ने 
इतनी जमीन दे दी, यह इस कलियुग में आश्चर्य को बात हो गयी, ऐसा छोयों 
को लगता है | 


ए्‌ 


| 
हे ल्‍्जां 


पीर 


ग्। 


| 8] 


लेकिन कलियुग या कृतयुग, यह मन की कल्पना की बात है। अगर हम 
परमेश्वर का नाम लेते हैं, तो यह इतयुग हो जाता है। और अगर परमेइवर 
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का नाम नहीं छेते, उसे नहीं मानते, तो वह कलियुग हो जाता है। आप देखते 
हैँ कि इस युग में भी महात्मा गांधी, रामझृष्ण परमहंस, रमण महर्षि आदि छोग 
हो गये । मतलूब यही है कि जिसका मन परमेइ्वर-स्मरण करता रहेगा, वह 
कलयुग में नहीं रहेगा, कृतयुग में ही रहेगा | परमेश्वर का स्मरण करने से 
हमें यह युग रोक नहीं सकता | 


भगवान्‌ की इच्छा से सब कुछ संभव 


इसलिए लोगों ने अगर अब कुछ दान देना शुरू किया है, तो इसमें आश्चर्य 
की बात नहीं है। अगर आप सब्र इस चीज को समझ लें कि इस शांतियज्ञ 
में हिस्सा लेना ही है, तो छोग उठ-उठकर देने लग जायँगे। में जानता हूँ 
कि हरएक मनुष्य यह बात झठ-से नहीं समझ सकता। मेरे जैसे के कहने 
से झठसे नहीं समक्ष सकता । छेकिन भगवान्‌ अगर घाहेगा, तो यह जरूर 
होनेवाला है। वह मुझ-जैसे त॒च्छ मनुष्य की थाणी में भी ताकत भरेगा | वह 
घादेगा, तो कलियुग के मनुष्य को भी अच्छो बुद्धि देगा । अगर भगवान्‌ चाहते 
हैं, तो कोई भी बीज उसके विरुद्ध नहीं जा सकती | मेरा विश्वास हो गया है 
कि भगवान्‌ भारत की उन्नति चाहता है। इसमें कई वर्षों के बाद आजादी 
मिल गयी, यह परमेश्वर की कृपा है। इतनी कृपा हमारे देश पर है, तो 
आपको सदबुद्धि केसे नहीं होगी ! में मानता हूँ कि भगवान्‌ इस देश में शांति 
फैले, यह चाहता है। वह क्या चाहता है, यह बोलकर नहीं बताता; लेकिन 
वैसी प्रेरणा मनुष्य को दे देता है। 
एक जगह हरिजनों ने मुझसे भूमि माँगी। मेने कहा: में कहाँ से दूँगा 
लेकिन आपकी माँग सरकार के सामने रखूँगा | ऊनहोंने कुछ ८० एकड जमीन 
गीथी। भेरा खयाल नहीं था कि इतनी जमीन छोम दे सकेंगे, इसलिए 
मैंने सरकार का नाम बताया | लेकिन मुझे बुद्धि सूझी । फिर मैंने डरते-डरते 
पूछा कि भाइयों, इतनी जमीन आप दे सकते हो ! परमेश्वर ने एक भाई को 
प्रेरणा दी | उसने कद्दा कि में दे सकता हूँ। मैं समझ गया कि भगवान्‌ की इच्छा 
क्या है | इस तरह दूसरे दिन से वामनावतार का उदाहरण लेकर मेने माँगना 
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झुरू कर दिया। भेरा विश्वास हो .गया कि इस भूदान-यज्ञ से आपके .नल्गुडा 
और बरंगल, दोनों जिलों में शान्ति स्थापित हो सकती है | केवछ पुलिस की 
ताकत से झान्ति नहीं रह सकती |. पुलिस के बल से अश्यान्ति दब संकती है, 
लेकिन दबी अशान्ति मौका मिलने पर उठ भी सकती है। हम देखते हैं कि 
गरमी के दिनों में घास नहीं दीखती । छगता है, दुनिया से घास खतम ही हो 
गयी । लेकिन जरा वारिश होने दीजिये, दुनियाभर घास-ही-धास दिखाई देती 
है । क्योंकि वह नष्ट नहीं हुईं थी, उसके बीज जमीन में मौजूद थे | तो, जहाँ 
अशान्ति के बीज मौजूद हैं, वहाँ शान्ति नहीं हो सकती । बीज जमीन में हों, 
तो कभी-न-कभी उग ही जाते हैं.। अशान्ति के उस बीज को निमर्मू करना है, 
इसीलिए, भगवान्‌ ने यह भूदान-यज्ञ मुझे सुझाया है | 

चवनिकल्ला ( वरंगल ) 
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, मानव-समाज हजारों वर्षों से इस पृथ्वी पर रह रहा है। प्रृथ्वी इतनी 
विशाल है कि पुराने जमाने में इधर का मानव उधर के मानव को कुछ भी 
नहीं पहचान पाता था। हरएक को शायद इतना ही छगता था कि अपनी 
जितनी जमात है, उतनी ही मानव जाति है। प्रथ्वी के उधर क्‍या होता होगा, 
इसका भान भी शायद उन्हें नहीं था। लेकिन जैसे-जैसे विज्ञान का प्रकाश 
फैलता गया, वैसे-वैसे सृष्टि के साथ मनुष्य का संपर्क बढ़ता गया | मानसिक, 
धामिक, आध्यात्मिक, सभी दृष्टियों से मानवों का आपसी संपर्क बढ़ता गया | जब 
कभी दो राष्ट्रों का या दो जातियों का संपर्क हुआ, हर बार वह मीठा ही साबित 
हुआ, ऐसी बात नहीं | कभी वह मीठा होता था, तो कभी कड़आ:; लेकिन 
कुछ मिलाकर उसका फछ मीठा ही रह । इसकी मिसाल दुनियाभर में मिल 
सकती है। लेकिन सारी दुनिया की मिसाछ हम छोड़ भी देँ और केबल 
भारत की तरफ खयाल करें, तो माल्म होगा कि बहुत .प्राचीन काल में यहाँ 
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आर्य छोग रहते थे। उनकी संस्कृति हिन्दुस्तान की पहाड़ी संस्कृति? थी और 
दक्षिण में जो द्रविद्त छोग रहते थे, उनकी संस्कृति “समुद्री संस्कृति? थी | इस 
तरह द्रविड़ों और आर्यों की संस्कृति के पिश्रग से एक नयी संस्कृति बनी । 

पहले उत्तर और दक्षिण को ये दोनों संस्क्ृतियाँ अल्य-अल्ग रहीं । हजारों 
वर्षो तक इनमें आपस में कोई सम्बन्ध नहीं था, क्योंकि बीच में एक बड़ा 
भारी दंडकारण्य था। लेकिन फिर दो जमातों का सम्बन्ध हुआ | उनमें से कुछ 
मीठे और कुछ कड्ए अनुभव आये और उसका नतीजा आज का भारतवर्ष 
है । द्रविड़ छोग यहाँ के बहुत प्राचीन छोग थे। द्रविड्ों और आयें, दोनों की 
संस्कृतियों के संगम का छाभ हिन्दुस्तान को मिला और उससे एक ऐसा मिश्र 
राष्ट्र बना, जिसमें उत्तर और दक्षिण के अच्छे अंश एक साथ वेमाद्स मिल गये | 
उत्तर और दक्षिण एक हो गया। उत्तर के लोग ज्ञान-प्रधान थे, तो दक्षिण के 
भक्ति-प्रधान | इस तरह ज्ञान और भक्ति का संगम हो गया | लेकिन इसके बाद 
यहाँ जो मिश्र समाज बना, उसकी व्यापकता भी एकांगी साबित हुई । 


इसढाम की देन 


फिर बाहर से मुसलमान वहाँ आये और अपने साथ नयी संस्कृति ले आये। 
उनकी नयी संस्कृति के साथ यहाँ की संस्क्ृति की टक्कर हुईं। मुसलमानों ने 
अपनी संस्कृति के बिकास के लिए दो मार्ग अपनाये, ऐसा दीखता है: एक 
हिंसा का और दूसरा प्रेम का। ये दो मार्ग दो घाराओं की तरह एक साथ 
चले | हिंसा के साथ हम गननी, ओरंगजेव आदि का नाम ले सकते हैं, तो 
दूसरी तरफ प्रेममार्ग के लिए अकबर और कब्रीर का नाम। हमारे यहाँ जो 
कमी थी, वह इसछाम ने पूरी कर दी। इसलछाम सबको समान मानता था | 
यद्यपि उपनिषद्‌ आदि में यह विचार मिलता है, लेकिन हमारी सामाबिक्त 
व्यवस्था में इस समानता की अनुभूति नहीं मिलती थी । हमने उस पर अमछ 
नहीं किया था। व्यावहारिक समानता का विचार इसलाम के साथ आया। 
इसछाम के आगमन के समय यहाँ अनेक जातियों थीं, एक जाति दूसरी जाति 
के साथ न शादी-ब्याह करती थी और न रोये-पानी । इस तरह जहाँ देखो, 
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वहाँ चोखरटें बनी थीं। लेकिन धीरे-धीरे दो संस्कृतियाँ नजंदीक आंयीं.। देश 
की दोनों के गुणों का राम मिंठा | इस सिरूसिले में जो लड़ाई-झगड़े और 
संघर्ष हुए, उंनका इतिहास हम॑ जानते ही हैं. | 

जो छोग यहाँ आये, उन्होंने तलवार से हिंन्दुस्तान जीता या हिन्हुस्तान 
के छोग लड़ाई में हार गये, यह कोई नहीं कहं सकता। बिक लड़ाइरयाँ हुईं, 
उससे पहले ही फंकीर छोग यहाँ आये | वे गाँव-गाँव धूमे और उन्होंने इसल्ाम 
का संदेश पहुँचाया। यहाँ के लिएं वह प्वीज एकदम आकर्षक थी। बीच के 
जमाने में हिन्दुस्तान में बहुत-से भक्त हुए, जिन्होंने जातिभेद के खिलाफ प्रचार 
किया और एक ही परमेश्वर की उपासना पर जोर दिया। इसमें इसछाम्र का 
बहुत बड़ा हिस्ता था। हिंदुस्तान को इसछाम की यह बडी देन.है | इस तरह 
पहले ही जो संस्कृति द्रविड्ड और आर्यों की अच्छाइयों के मिश्रण से बनी थी, 
उससे. यह नया रसायन दाखिल हुआ | 

 पश्चिस का हविभोग 


इसके बाद कुछ तीन सौ साल पहले की बात आती है। यूरोप के छोगों 
न मालूम हुआ कि हिन्दुस्तान बड़ा संपन्न देश है ओर वहाँ पहुँचने से लाभ 
०... सकता है । इसी समय यूरोप में विज्ञान की प्रगति भी हुई। वे छोग हि 
#स्तान आ पहुँचे | हिन्दुस्तान में अभी तक जो प्रगति हुईं थी, उसमें विज्ञान की 
कमी थी। यह नहीं कि विश्ञान यहाँ था ही नहीं । यहाँ वैद्यक-शासत्र मौजूद था, 
पदार्थ-विज्ञान-शासत्र मौजूद था, छोगों को रसायन-शाल्र की जानकारी थी ।* 
अच्छे मकान, अच्छे रास्ते, अच्छे मदरसे यहाँ बनते थे। यानी शिव्प-विज्ञन 
भी. था । अर्थात्‌ हिन्दुस्तान एक ऐसा प्रगतिशील देश था, जहाँ उस जमाने में: 
' अधिक-से-अधिक विज्ञान मौजूद था | लेकिन बीच के जमाने में यहाँ विज्ञान की 
प्रगति कम हुईं। उसी जमाने में यूरोप में विज्ञान का आविष्कार हुआ और 
पाथ्चात्य छोग यहाँ आ पहुंचे | 
अब उनके और हमारे बीच संधषे शुरू हुआ.। उनके साथ का हमारा 
सम्बन्ध कड़आ और मीठा, दोनों प्रकार का रहा तथा इस मिश्रग से एक और: 
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नयी संस्कृति बनी | कुछ मिश्रण तो पहले हो ही चुका था, फ़िर जो-जो प्रयोग 
यूरोपवात्यें ने अपने देश में किये, उनके फहलरूप न सिफे भातिक जीवन 
में, वह्कि समानश्ात्र आदि में भी परिवर्तन हुए । जैसे-जैसे अंग्रेज, फ्रेंच, जमेन, 
रक्षियन आदि के विघारों से परिचय होने लगा, वेसे-वेसे वहाँ के नव-विचारों का 
सम्बन्ध भी बढ़ने छगा । आज दम जहाँ जाते हैँ, वहाँ सोशलिज्प, कप्युनिज्म 
आदि पर विघार सुनते हैं । ये सारे विचार पश्चिम से आये है | 


अब इन सब विचारों में झगड़ा शुरू हुआ हैं। उसमें से कचरा-कचरा 
निकछ जायगा । हमारी संस्क्ृति कुछ खोयेगी नहीं, वह्कि कुछ पायेगी ही। 
हिंदुस्तान में--वावजूद इसके कि पश्चिम के विचारों का प्रदाह निरंतर वहाँ भाता 
रहा--पहले के जमाने में जितने महापुरुष आध्यात्मिक विचारवाले पेदा हुए, 
उनसे कम इस जमाने में नहीं हुए । इस समय भी संधर्प हो रहा है, टक्कर हो 
रही है, मिश्रण हो रद्दा है। यह जो बीच की अवस्था है, उसमें कई प्रकार के 
परिणाम होते हैं | 

कस्युनिस्टों सें विचार 

गांधीजी के जाने के बाद में सोचने छगा कि अब मुझे क्या करना चाहिए | 
तो निर्बासितों का काम देख उसमें लग गया। परन्तु यहाँ के कम्युनिस्टों के 
प्रश्न के बारे में बराबर सोचता रहा | वहाँ को खून आदि की घटनाओं के: 
बारे में मुझे जानकारी मिलती रही, फिर भी मेरे मन में कमी घबराहट नहीं 
हुई; क्योंकि मानव-जीवन के विकास का कुछ दशन मुझे हुआ हैं। इसलिए में 
कह सकता हूँ कि जब्-जत्र मानव-जीवन में नयी संस्क्षति निर्माण हुई, तो वहां 
कुछ संघ भी हुआ है, रक्त की धारा भी वही है। इसलिए हमें बिना घत्ररायें 
शांति से सोचना चाहिए ओर शान्तिमय उपाय इँदना चाहिए । 

यहाँ शान्ति के लिए सरकार ने पुल्सि मेज दी है, लेकिन पुलिस 
विचारक होती है, ऐसी बात नहीं | वह तो शब्ब-संपन्‍न होती है और झद्डे 
जोर पर ही मुकात्रल्ा करती है । इसलिए जंगछ में शेरों के बन्दोवस्त के लिए 
पुलिस भेजना बिलकुल कारगर हो सकता है ओर वह शेरों का शिकार कर हमें 
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- उनसे बचा सकती है। लेकिन यह कम्युनिस्टों की तकलीफ शेरों की नहीं, 
मानवों की है.। उनका तरीका चाहे गलत क्यों न हो, उनके जीवन में कुछ 
विचार का उदय हुआ है। जहाँ विचार का उदय होता है, वहाँ सिर्फ 
पुलिस से प्रतिकार नहीं हो सकता, सरकार यह बाव जानती है। बावजूद 
इसके, अपना कतंव्य समझकर सरकार ने पुछिस की योजना की है, इसलिए 
मैं उसे दोष नहीं देता । 

विचार-शोधन का प्रमुख साधन : 'चरेवेतिः 

इस तरह प्रस्तुत समस्या के बारे में सोचते हुए. मुझे सूझा कि इस मुल्क 
में घूमना चाहिए । लेकिन कैसे घूपा जाय ? मोटर आदि साधन तो विचार- 
ब्योधक हैं नहीं, वे समय-साधक हैं, फासछा काट सकते हैं। जहाँ विचार हूँदना 
है, वहाँ शान्ति का साधन चाहिए | पुराने जमाने में तो ऊँट, घोड़े आदि थे। 
छोग उनका उपयोग भी करते थे ओर रातभर में दो तो मील तक्क निकल बाते 
ये। परन्तु शंकराचार्य, महावीर, बुद्ध, चेतन्‍्य, नामदेव जैसे छोग हिन्दुसान में 
धूमे और पैदल ही घूमे । वे चाहते, तो घोड़े या ऊँट पर भी घूम सकते थे, 

.. पर उन्होंने इन ल्वस्ति-साधनों का सहारा नहीं लिया; क्योंकि वे विचार का 
. झोधन करना चाहते थे। विचार-शोधन के लिए सबसे उत्तम साधन पैदल 
5 घूमना ही है। इस जमाने में वह साधन एकदम सूझता नहीं, पर शांतिपूर्वक 

विचार करें, तो सझेगा कि पैदछ च्वले बिना चारा नहीं है। 

ह वासनावतार का जन्म 

मैं वर्धा से चलकर शिवरामपल्ली आया और वहाँ से यहाँ | कप्युनिस्टों के 
काम के पीछे जो विचार है, उत्तका सारभूत अंश हमें अहण करना होगा, उस 
पर अप्तक करता होगा। यह अमल कैसे किया जाय १ इस बारे में में 
सोचता था, तो सुझे कुछ सूझ गया. ब्राह्मण तो था ही, झठ वामनावतार ले 
लिया और सूमिदान मोँगना शुरू कर दिया । 

पहले-पहले छगता था कि वातावरण पर इसका परिणाम क्या होगा १ थोड़े- 
से अमृत-बिन्दुओं से सारा समुद्र मीठा कैसे होगा ! पर घीरे-घीरे विचार बढ़ता 
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गया। परमेश्वर ने मेरे शब्दों मे कुछ शक्ति भर दी। छोग समझ गये कि यह . 
' जो काम चल रहा है, क्रान्ति का है और सरकार की शक्ति के परे है; क्योंकि 
यह जीवन चदलने का काम है | 

यद्रपि छोगों ने सुझे काफी दिया, तो भी मेरा काम इतने से पूरा नहीं 
होता। आज नरूमुंडा के एक भाई आये। उन्होंने पहले पचास एकड़ दिये 
थे। उनकी जमीन का कुछ झगड़ा था। वह निपट गया और आज उन्होंने 
पाँच सी एकड़ जमीन दे दी। उनके हिस्से की जमीन का यह चौथाई भाग 
द्ोता है | 

यह समस्या जागतिक है 

इस तरह जब विचार फेलेगा, तब काम होगा | मैं चाहता हूँ. कि दरिद्र- 
नारायण को, जो भूखा है और अत्र जाग गया है, आप अपने कुद्धम्य का एक 
सदस्य समझ लें। आपके परिवार में चार लड़के हैं, तो इसे पॉचव्वों मान ढें | 
एक भाई के पास पाँच एकड़ जमीन थी। उससे मैंने जमीन माँगी, तो उसने 
कहा : भिरे घर में आठ छड़के हैँ !! मेरे यह पूछने पर कि “अगर नर्वों आवा, 
तो उसे भी सह छोगे या नहीं ? उसने हि? कहा। मेंने कहा : “यही समझो 
कि मैं नवाँ हूँ और मुझे भी कुछ दे दो |! समझ लीजिये कि दस हजार एकड़- 
वाल्य सो एकड़ देता है। आँकड़ा दीखने को बहुत बड़ा दीखता है,. पर दाता 
ओर दरिद्रनारायण, दोनों के दविसाब से वह कम है। इस ऑकड़े से में तो 
संतुए हो जाऊँगा, पर देनेवालों को न होना चाहिए। अगर यहाँ चंद छोगों के 
संकट-निवारण की समस्या होती और मैं दान माँगता, तो थोड़ा-योड़ा देने से मी 
काम चछ जाता | लेकिन यहाँ तो एक राजनेतिक समस्या इल करनी है, एक 
सामाजिक समस्या सुल्झानी है, जो न सिर्फ इन दो जिलों की है और न सिर्फ 
हिन्दुस्तान की, व्रढिक पूरी दुनिया की है | जहाँ ऐसी राजनेतिक और साप्ताजिक 
क्रांति करनी होती है, वहाँ तो मनोइति ही चदल देने की जरूरत होती है। 

प्रेम और विचार की शक्तियों का आवाहन 

मैं गरीब और श्रीमान , सबका मित्र हूँ। मुझे मेत्री में ही आनंद आता है। 

जी शक्ति मैत्री में है, वह छेष में नहीं । अनेक राजाओं ने लड़ाइयों छड़कर जो 
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क्रांति नहीं की, वही बुद्ध, ईसा, रामानुज आदि ने मी की | इनमें से एक-एक 
आदमी ने जो काम किया, वह अनेक राजाओं ने मिलकर नहीं किया | अर्थात्‌ 


:.. प्रेम और विषार की द॒लना में दूसरी कोई शक्ति नहीं है। इसलिए बार-बार 


समझाने का काम पड़े, तो भी में तैयार हूँ ।॥ दो दफा समझाने से कोई समझ न 
सका, तो तीन दफा समझाऊँगा। तीन दफा समझाने से यदि कोई नहीं समझ 
सका, तो चार दफा समझाऊँगा और चार दफा समझाने पर भी न समझे, तो 
पाँचवीं दफा समझाऊँगा | समझाना ही मेरा काम है। जब तक में कामयातर 
नहीं होता, तब तक हारूँँगा नहीं; निरंतर समझाता ही रहूँगा | 


जो में चाहता हूँ, वह तो सर्वस्व-दान की बात है। जैसा कि 'पोतना? 
कवि ने “ तेलंगु ) भागवत? में बताया है: तद्लिदंडुल भंगि घर्मेवस्सलतनु 
दीजुल गाव चिंतिंचुवाहु धर्मवत्सलछतनु । मैं माता-पिता के समान चिस्ता करने 
की यह उपमा आप पर छागू करना चाहता हूँ। जिस ग्रेम से माता-पिता बच्चों 
के लिए काम करते हैं, स्वयं यूखे रहकर उन्‍हें खिलाते हैं, उनके लिए सर्वस्त् 
का त्याग करते हैं, वह शक्ति और वह प्रेम मैं आप छोगों से . प्रकट कराना 
चाहता हूँ । 

विचार-क्रांति के लिए भूसि तैयार 

आज में जेछ में कम्युनिस्ट भाइयों से मिलने गया था, यह जानने के लिए 
कि उनके क्या विचार चल रहे हैं। उन्होंने मुझसे यह सवार किया कि क्या 
आप इन श्रीमानों को वापस अपने घरों में ले ज्ञाकर बसाना चाहते हैं ! 
क्या इनका हृदय-परिवर्तन हो सकेगा ? आपको ये छोग ठग रहे हैं| 
कुछ इसी तरह का उनका भाव था | सुझे वहाँ उनसे वहस नहीं करनी थी 
और न उनके हर प्रइन का जवाब ही देना था। लेकिन अगर यह बात सही है 
कि हरएक के हृदय सें परमेश्वर विराजमान है. और वही हमारे श्वासोच्छवास 
का नियमन करता और सारी प्रेरणा देता है, तो मेरा विश्वास है' कि परिवर्तम 
जरूर हो सकता है | अगर कालछात्मा खड़ा है और वह परिवर्तन करना चाहता 
है, तो वह होने ही वाछा है| मनुष्य चाहे या न चाहे, जन्र वह प्रवाह में पड़ता 
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है, तब उसकी तैरने की शक्ति ही उसके काम नहीं आतो, प्रवाह की शक्ति भी 
काम आती है। इसी तरह मनुष्य के हृदय में परिवर्तन के लिए काछू-प्रवाह 
सहायक होता है। आज तो सबकी भूमि तपी है। ऐसी तपी भूमि पर अगर 
भगवान सुझसे प्रेम की दो दूँदें छिड़कने का काम करवाना चाहता है, तो में 
खुशी से कर रहा हूँ। में तो गरीबों से भी जमीनें ले रह्मा हूँ । एक एकड़वाले 
से भी एक गुंठा ले आया हूँ । अगर वह आधा गुंठा देता, तो भी में ले लेता । 
छोग पूछते हैं कि एक गुंठा चमीन का क्‍या करोगे! में कहता हूँ, कोई 
हज नहीं, जिसले मुझे वह एक गुंठा दिया है, उसीको ट्रस्टी बनाकर वह 
जमीन सौंप दूँगा और कहूँगा कि इसमें जो पेदावार हो, वह गरीबों को दे 
देना। एक एकड़वाले में एक गुंठा देने की बृत्ति होना, इसे ही में विचार- 
क्रान्ति कहता हूँ । जहाँ विचार-क्रानिति होती है, वहीं बोवन श्रणति की ओर 
बढ़ता है। अपि प्राज्यम्‌ राज्यम्‌ तृणमिव परित्यज्य सहसा--घांस के तिनके 
की तरह राज्य का परित्याग करनेवाले त्यागी इस भृप्रि में हो गये हैं । 
जीवन-परिवतेन की भ्ेरक प्रक्रिया 

विचार-भक्ति की कोई हृद नहीं होती । किसी एक मनुष्य की एक ऐसा 
विचार सूझता है कि उससे मनुष्य-जीवन में क्रान्ति हो जाती है । आपने देखा 
होगा कि कुछ महापुरुषों के विचार में ऐसी शक्ति होती है कि वे दूसरे के 
जीवन पलट देते हैं। विचार जगाने के लिए ही मैंने उस गरीब से भी एक 
गुंठा मीन ले छी। ओर बहाँ में श्रीमानों से जमीन ले रहा हूँ, वहाँ उनके 
सिर पर मेरा वरदहस्त है कि “भाश्यो, अत्र ठुम्हें शहर में भाग जाने की 
आवश्यकता नहीं । कच तक भागते रहोगे !” याने जहाँ मैंने श्रीमानों से सो 
एकड़ दान छिया, वहाँ उनके मन में एक अच्छा विचार भी जगा दिया। 
हरएक मनुष्य के दिल में अच्छे-बुरे विचार होते हैं। अत्र उतके हृदय में 
एक लड़ाई शुरू होती है, एक महामारत-युद्ध शुरू होता है | 

जाननेवाके जानते हैँ कि हर मनुष्य के हृदय में सत्‌ ओर अप्त्‌ की 
लड़ाई नित्य चलती रहती है । जो सत्‌ होता है, उसकी रक्षा होती है और 
जो अख्त्‌ होता है, उसका खात्मा होता है : 
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सुविज्ञानं_ चिकित॒ुपे जनाय सच्चासश्य वचसी पस्थ्षधाते । 
तयोय॑त्‌ सत्य॑ यतरत्‌ ऋजीयः तदित्‌ सोमो बति हंति जा असत्‌ ॥ 


इसीलिए दाता को ढोंगी मानने का कोई कारण नहीं। अवश्य ही उसके 
द्वारा अन्याय के भी कई काम हुए हैं। क्‍या कमी बिना अन्याय के 
हजारों एकड़ जमीन जमा हो सकती है ! अर्थात्‌ जिन्होंने दान दिया है, उन 
श्रीमानों के जीवन में कई तरह के अन्याय और अनीतियों का होना सम्भव 
है, पर उनके हृदय में भी एक झगडा शुरू होगा कि हमने ज्ञो अन्याय किया 
क्या वह ठीक है ! फिर परमेश्वर उन्हें बुद्धि देगा और वे अन्याय छोड़ देंगे | 
परिवर्तन इसी तरह हुआ करते हैं। 


हर है 
काल-पुरुष की ग्ररणा का साथ दें 


मेरी प्राथेना है कि अब देने का जमाना आया है, इसलिए. आप सच 
लोग दिल खोलकर दीजिये । देने से एक देवी सम्पत्ति निर्माण होती है। उसके 
सामने आसुरी सम्पत्ति टिक नहीं सकती, वह छठ ज्ञाना चाहती है। आसुरी 
सम्पत्ति ममत्वमाव का आधार रखती है, वह समत्व नहीं जानती | लेकिन देवी 
सम्पत्ति समत्व पर आध्ृत है | देवी और आसुरी सम्पत्तियों की यही पहचान है | 

जहाँ में दान लेता हूँ, वहाँ हृदय-मंथन की, हृदय-परिवर्तन की, चित्त-घुद्धि 
की, मातृ-वात्सल्य की, भ्रातृ-मावना की, मैत्री की और गरीबों के लिए. प्रेम की 
आशा करता हूँ। जहाँ दूसरों की चिन्ता की भावना जागती रहती है, वहाँ 
समल्वबुद्धि प्रकट होती है । वहाँ वेरमाव टिक नहीं सकता | पुण्य में ताकत 
होती है, पर पाप में कोई ताकत नहीं होती । प्रकाश में शक्ति होती है, पर 
अन्धकार में कोई शक्ति नहीं होती। आप प्रकाश को अन्धकार का अमाव 
नहीं कह सकते, क्‍योंकि प्रकाश वस्तु है और अन्धकार अवस्तु | छाखों वर्षो 
के अन्यकार में प्रकाश ले जाइये, एक क्षण में उसका निवारण हो जायगा | 
वैसे ही आज पुण्योदय हुआ है। इसके सामने वैरभाव टिक नहीं सकता। 
भूदान-यज्ञ अहिंसा का एक प्रयोग है, जीवन-परिवर्तन का प्रयोग है | मैं तो 
निमित्तमात्र हूँ और आप भी निमित्तमात्र हैं। परमेश्वर आप छोगों से और 


भारतीय संस्कृति जोर भूदान 


्फ 


डे 


मुझसे काम कराना चाहता दे वह काढ-एय्प की, परमेश्वर की प्रेरणा है । 
इसीलिए में माँग रहा हूँ । अतः आप छोग दीजिये और दिल खोलकर दीजिये | 
जहाँ छोग एक फुट जमीन के लिए झगइ़ते हैं, वहाँ मेरे कहनेमर से सेकड़ों- 
हजारों एकड़ जमीन देने के लिए तेयार हो जाते हैं, तो आप इसे मिश्वय ही 
परमेद्वर की ग्रेरशा सउुमझिये और इसके साथ हो जाइये। इसके विरोध में 
मत खड़े रहिये | इसमें से भठ्य-ही-मछा होगा । 
जागतिक युद्ध या परिशुद्ध प्रेस ! 
हम विज्ञान से पूरा छाम उठाना घाहते हैं| अगर ऐसा कर सके, तो इस 
भूमि को स्वयं बना सकते हैं । लेकिन हमें इस विज्ञान के साथ हिंसा नहीं, 
अहिंसा को जोइना होगा | अहिंसा और विज्ञान के मेल से ही यह भूमि स्वर्ग 
बन सकती है । हिंसा और विज्ञान के मेल से तो वह खतम द्वो सकती है। 
पहले की लड्टाइवाँ छोटी-छोटी होती थीं। जरापंघ और भीम लड़े । कुश्ती 
हुई, पांडवों को राज्य मिल गया और सारी प्रजा खूम-खरात्री से बच गयी | 
अगर इस जमाने में ऐसी छड़ाइयों छड़ी जायें, तो उनमें हिंसा होने पर भी लुक 
सान कम है | इसलिए, वह ढूंढ में कबूछ कर ढूँगा | अगर हिटलर और स्टालिन 
कुदरती के लिए खड़े हो जाते और तब करते कि जो हारेगा वह हारेगा और 
जो जीतेगा वह जीतेगा, तो में उसे कबूल कर लेता | अगर दुनिया वह ंद्र-युद्ध 
देखने आती, तो में उसका निषेध नहीं करता, क्योंकि दुनिया का उसमें 
विशेष नुकसान न होता। किन्तु अब दंद-युद्ध का जमाना बीत गया। 
पहले हुंढ-युद्ध होते ये । फिर दजारों लोग आपस में लड़ने छंगे | उससे भी 
नतीजा नहीं निकढा । फिर इधर ब्रीस छाख, तो उधर पचास छाख--इंस तरह 
यह जमाना आया कि हकारों-छाखों नहों, करोड़ों छोग आपस में लड़ने लगे | 
आज मनुष्य के सामने यही सवाल है कि या तो 'टोय्ल बार! की तैयारी करो या 
हिंसा छोड़ अध्सा को अपनाओ | 
में कम्युनिस्टों को यही समझाता हैँ कि भाइवो, तुम लोग कहीं दो-चार 
खून करते हो, कहीं दो-चार मकान जलाते हो, कहों कुछ दूड़-खत्तोद कर छेते 
हो, रात में आते हो, दिन में पहाड़ी में छिपते हो ! लेकिन अब ऐसे छिपने 


भूदान-गंगा 


सुविज्ञानं चिकितुपे जनाय सच्चासकझ्य घचसी पस्पृधाते । 
तयोरयत्‌ सत्य॑ यतरत्‌ ऋजीयः वद्ित्‌ सोमों बति हंति भा असत्‌ ॥ 


इसीलिए दाता को ढोंगी मानने का कोई कारण नहीं । अवंश्य ही उसके 
द्वारा अन्याय के भी कई काम हुए हैं। क्‍या कभी बिना अन्याय के 
हजारों एकड़ जमीन जमा हो सकती है १. अर्थात्‌ जिन्होंने दान दिया है, उन 
श्रीमानों के जीवन में कई तरह के अन्याय और अनीतियों का होना सम्भव 
है, पर उनके हृदय में भी एक झगडा शुरू होगा कि हमने जो अन्याय किया 
क्या वह ठीक हैं ! फिर परमेइवर उन्हें बुद्धि देगा और वे अन्याय छोड़ देंगे | 
परिवतन इसी तरह हुआ करते हैं । ' 


ऐप पे 
फाल-पुरुष की प्रेरणा का साथ दें 


मेरी प्रार्थना है कि अब देने का जमाना आया है, इसलिए आप सब्र 
लोग दिल खोलकर दीजिये । देने से एक देवी सम्पत्ति निर्माण होती है। उसके 
सामने आसुरी सम्पत्ति टिक नहीं सकती, वह छट ज्ञाना चाहती है। आपएुरी 
सम्पत्ति ममत्वभाव का आधार रखती है, वह समत्व नहीं जानती । लेकिन देवी 
सम्पत्ति समत्व पर आध्ृत है। दैवी और आसुरी सम्पत्तियों की यही पहचान है । 

जहाँ मैं दान लेता हूँ, वहाँ हृदय-मंथन की, हृव्य-परिवर्तन की, चिच-शुद्धि 
की, मातृ-वात्सल्य की, श्रातृ-भावना की, मैत्री की और गरीबों के लिए प्रेम की 
आशा करता हूँ । जहाँ दूसरों की चिन्ता की भावना जागती रहती है, वहाँ 
समत्वबुद्धि प्रकट होती है । वहाँ वेरमाव टिक नहीं सकता। पुण्य में ताकत 
होती है, पर पाप में कोई ताकत नहीं होती | प्रकाश में शक्ति होती है, पर 
अन्धकार में कोई शक्ति नहीं होती । आप प्रकाश को अन्धकार का अभाव 
नहीं कह सकते, क्योंकि प्रकाश वस्तु है और अन्धकार अवस्तु | छाखों वर्षो 
के अन्धकार में प्रकाश ले जाइये, एक क्षण में उसका निवारण हो जायगा | 
वैसे ही आज पुण्योदय हुआ है। इसके सामने वैरभाव टिक नहीं सकता। 
भूदान-यज्ञ अहिंसा का एक प्रयोग है, जीवन-परिवर्तन का प्रयोग है। मैं वो 
निमित्मात्र हूँ और आप भी निमित्तमात्र हैं। परमेश्वर आप छोगों से और 


भारतीय संस्कृति जोर भूदान श्र. 


मुझसे काम कराना चाहता है। बह काल-पएरुप की, परमेश्वर की प्रेरणा है। 
इसीलिए में माँग रहा हूँ। अतः भाप लोग दीजिये और दिछ खोछकर दीजिये । 
जहाँ छोग एक फुट जमीन के लिए झगड़ते हैं, वहाँ मेरे कहनेंभर से सैकड़ों 
इजारों एकड़ जमीन देने के लिए तैयार हो जाते हैं, तो आप इसे निश्चय ही 
परमेच्वर की प्रेणा समझ्षिये और इसके साथ हो ज्ाइये। इसके विरंध में 
मत खट्टे रहिये | इसमें से मला-ही-भला होगा | 
जागतिक युद्ध या परिशुद्ध प्रेम ! 
हम विश्ाान से पूरा छाम उठाना चाहते हूँ । अगर ऐसा कर सके, तो इस 
भूमि को स्वर्ग बना सकते हैं। छेकिन हमें इस विज्ञान के साथ हिंसा नहीं, 
अहिंसा को जोड़ना होगा । अहिंसा और विज्ञान के मेल से ही यह भूमि स्वर्ग 
वन सवती है । हिंसा और विज्ञान के मेल से तो वह खतम हो सकती है। 
पहले की लड़ाइयाँ छोटी-छोटी होती थीं। जरासंध और भीम लड़े | कुश्ती 
हुई, पांडवों को राज्य मिल गया और सारी प्रजा खून-खरात्री से बच गयी । 
अगर इस जमाने में ऐसी लड़ाइयाँ लड़ी जायें, तो उनमें हिंसा होने पर भी चुक- 
सान कम है | इसलिए वह दवंद् में कबूछ कर दूँगा । अगर हिटलर और स्टालिन 
कुश्ती के लिए खड़े हो जाते और तय करते कि जो हारेया वह हारेगा और 
जो जीतेगा वह जीतेगा, तो में उसे कबूल कर लेता | अगर दुनिया वह दूंढ्र-युद्ध 
देखने आती, तो मैं उसका नियेध नहीं करता, क्योंकि दुनिया का उसमें 
विशेष नुकसान न होता। किन्तु अब दुंद्वन्युद्ध का जमाना बीत गया। 
' पहले द्वंदव-युद्ध होते थे । फिर हजारों छोग आपस में छड़ने छगे | उससे भी 
नतीजा नहीं निकला | फिर इधर बीस छाख, तो उधर पचास छाख--इस तरह 
यह जमाना आया कि इजारों-छाखों नहों, करोड़ों छोग आपस में लड़ने छगे | 
आज मनुष्य के सामने यही सवार है कि या तो 'दोठछ वार! की तैयारी करो या 
हिंता छोड अहिसा को अपनाओो। 
में कम्युनिस्टों को यही समझाता हूँ कि भाइयो, ठुम छोग कहीं दो-चार 
खून करते हो, कहीं दो-चार मकान जलाते हो, कहाँ कुछ छूठ-खसोट कर लेते 
हो, रात में आते हो, दिन में पहाड़ी में छिपते हो | लेकिन अब ऐसे छिपने 


“है भुदान गंगा 


का जमाना खतम हो चुका, अब ऐसी हरकतों से कोई लाभ नहीं। अगर 
लड़ाई लछड़नी ही है, तो विश्वयुद्ध की तेयारी करो और उसीकी राह देखो । 
लेकिन जब तक करोड़ों के पैमाने पर हिंसा करने की तैयारी नहीं करते, तब तक 
छोटी-छोटी छडाइयों का यह तरीका छोड़ दो तुम्हें बोट देले का यह जो अधिकार 
मिछा है, उससे व्वभ उठाओ । प्रजा को अपने विचार के छिए तैयार करो | 

धजञागतिक युद्ध या परिशुद्ध प्रेम ! यही समस्या आज विशान ने हमारे 
सामने खड़ी कर दी है। इसलिए अगर पेम और अहिंसा का तरीका आजमाना 
प्वाहते हो, तो इन जमीनों का ममत्व छोड़ दो, नहीं तो हिंसा का ऐसा जमाना 
आनेवाला है कि उसमें सारी जमीनें और उस जमीन पर रहनेवाले प्राणी 
खतम्त हो जायँंगे | अतः यह समझकर कि भगवान्‌ ने यह समस्या हमारे सामने 
खड़ी कर दी है, निरन्तर दान दिया करो । 


वरंगल 
२९-७-१७१ 


सेवाप्राम भे द्ह्ली 
( जून' १६५१ से वदस्थए १३४१] 


अंतिम सुकावला 
साम्यवाद ओर सर्वोद्य में 
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[ तेलंगाना-यात्रा से लौट आने पर ] 


इस मुसाफिरी में मुझे जो अनुभव आये, उनसे मेरा विश्वास और भी बढ़ 
गया कि दुनिया में अगर किन्हीं दो शक्तियों का मुकाबला होनेवाला है, तो 
वह होगा काम्युनिज्म-जिसे साम्यवाद कहते हैं---औओर सर्वोदय-विचार में। बाकी 
की बितनी झक्तियाँ दुनिया में काम कर रही हैं, वे सारी ज्यादा दिन नहीं 
टिकेंगी । मुख्यतः ये ही दो विचार हैं, जिनके बीच मुकाबछा होगा; क्योंकि 
इनमें साम्य भी चहुत है और विरोध भी उतना ही है। जमाने की माँग भी 
यही है | इसलिए हम सिर्फ सर्वोदय का विचार करते रहें, उस पर कुछ लिखते 
रहे था उसका चितन भी करते रहे, तो उत्तनेभर से हमारा काम नहीं चलेगा | 
हमें उस विचार को सफछ बनाने का भी प्रयत्न करना चाहिए | जब इम यह 
बता सकेंगे कि कांचनमुक्त समाज-रचना हो सकती है, स्पर्धारहित समाज-रचना 
हो सकती हैः--मले ही वह छोटे पेमाने पर क्यों न हो--तभी हम उस 
मुकाबले में टिक सकते हैं, नहीं तो संभव है कि साम्बवाद ही आ जाय | इस- 
लिए तेलंगाना में जो काम हुआ, उसकी बुनियाद, पवनार में शुरू किया हुआ 
हमारा प्रयोग है, यह एक बात मेरे मन में विशेष दृढ़ हो गयी । 


साक्षात्कार 
यात्रा में भनुभव तो बहुत-से आये। उन सत्रक्ा सार दो झब्दों में कह 
दूँगा । अपना अनुभव किस झब्द में रखूँ ! यह जब विचार आया, तो मुझे 
साक्षात्कार बब्द ही सूझा | मुझे ईब्र का एक प्रकार का साक्षात्कार ही 
हुआ | मानव के हृदय में मलाई है ओर उसका आवाहन किया जा सकता है, 
यह विद्यास रखकर मैंने काम किया, तो भगवान ने वैसा ही दर्शन दिया | 


२८ भूदान-गंगा 


में यह भी मानता हूँ. कि अगर 'मानव का चित्त असूबा, मत्तर, छोभ आदि 
प्रबृत्तियों से मरा है? यह मानकर में गया होता, तो मुझे वैसा ही दर्शन भगवान्‌ 
ने दिया होता। इस तरह मैंने इसमें देख छिया कि मगवान्‌ कव्पतरू हैं | 
जैसी हम कल्पना करते हैं, वैसा रूप बह प्रकट करता है। अगर हम विश्वास 
रखें कि मलाई मौजूद है, बुराई नाचीज है, तो वेसा ही अनुभव आ सकता है । 


सेवाग्रास, वर्धा 
२६-६-१०१९ 


अहिंसा की खोज ; भेरा जीवन-कार्ये 3१४५ 


लोग ऐसी अपेक्षा रखते हैं कि यहाँ आने पर मैं जमीन माँगता फिरूँगा । 
लेकिन इस तरह की कोई सत्त्व-परीक्षा करने का मेरा विचार नहीं है । जो मैं 
पहले का था, बही यहाँ वापस आया हूँ। यद्यपि बीच में मेरा वामनावतार का 
रूप प्रकट हुआ और वह अभी ठ॒प्त नहीं हुआ है, तथापि उसका कार्य -यहाँ 
अभी मुझे शुरू नहीं करना है। छोग जानते हैं कि यदि कोई अनायास आकर 
- मुझे दरिद्रनारायण की सेवा के छिएः जमीम दे जाय, तो वह में दोनों हाथों 
“0 और दोनों हाथों बॉँट दूँगा। किन्तु अब जो मेरा कार्यक्रम है, वह 
, थे भी कठिन और महत्त्व का है। भूमि के बंटवारे की समस्या मुझे कभी 
“;%ऋ७ नहीं माल्म हुईं । यदि यरकार, जनता तथा सेवक-बर्ग विचार करें, तो 
' वह सहज में हल होने छायक है। उसके लिए मुझे अधिक विचार करने की 
जरूरत नहीं । 
अहिंसा का अयोग ही एकमात्र लक्ष्य 
मैं एक मार्ग का प्रयोगी हैँ । अहिंसा की खोज करना मेरा बहुत वर्षों से 
जीवन-कार्य रहा है और मेरी शुरू की हुई प्रत्येक कृति, हाथ में लिया और 


छोड़ा हुआ प्रत्येक काम, सब्र उसी एक प्रयोग के छिए हुए और हो रहे हैं | 
विभिन्न संस्थाओं की सदस्यता त्याग . देने में भी मेरी दृष्टि अहिंसा की खोज 
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करने की ही रही। अहिंसा का विकास करने के छिए मुझे 'मुक्तः ही रहना 
चाहिए | मुक्तः का मतलब 'कममुक्तः या कार्यमरक्तः से नहीं, किन्तु विभिन्न 
तंस्थाओं के कामकाज से मुक्त रहना है। अदिया के लिए 'संस्था? बाधक है, 
अभी इस निर्णय पर में नहीं पहुँचा; पर जिस दिन पहुँचूँगा, उस दिन दूसरों से 
भी संस्था छोड़ने के लिए कहूँगा । 


में शान्ति-सेनिक के नाते गया ! 


अहिंसा के पूर्ण श्रयोग के लिए तो वास्तव में देह-मुक्त ही होना चाहिए। 
बब तक बह स्थिति नहीं आती, तब तक जितना सम्भव हो देह से, संस्थाओं से 
ओर पेसे से अल्य रहकर काम करने की मेरी योजना है। बीच में यह जो प्रयोग 
किया, चह केवल भूपिदान ग्रात्त करने का प्रयोग नहीं रहा । निःसन्देह भूमि- 
दाम बहुत बड़ी वस्तु है, पर मेरे सामने मुख्य कब्पना यही है कि हमारी 
ग़माजिक और व्यक्तिगत, सब प्रकार की कठिनाइयों का परिहार अहिंसा से 
से होगा, इसकी खोज करूँ। यह मेरा मुख्य कार्य है और इसीके छिए 
मैं तेलंगाना गया था। इसीलिए मैंने इस प्रवास का यही चर्णन किया कि 
शान्ति-सेना खड़ी करने की जो टेर मेरे चित्त ने छगायी थी, वहाँ उसके 
श्रम का एक अवसर मिछा | वहाँ में एक शान्ति-सेनिक के नाते गया था। 
प्रदि मैं बह काम ढाछ्ता, तो उसका यही अर्थ होता कि मैंने अहिंसा और 
द्रान्ति-सेना का काम करने की अपनी प्रतिज्ञा ही तोड़ दी | 


आश्रम में दही वना रहा हूँ 
मेरा यह काम आश्रम तक ही सीमित नहीं। आश्रम में तो में दह्दी बना 
रहा हूँ । तैयार होने पर उसे बहुत-से दूध में मिछाकर उसका भी दही बनाने की 
मेरी कल्पना है। पहले यह प्रयोग देहातों में बाँद्ना है। देह्वातों में उसकी 
सिद्धि किस मात्रा में होती है, इसका अनुभव प्राप्त कर उसे सारे देश के 
सामने रखना है। इस तरह राम-राज्य खापित करने की बहुत बड़ी पतिशञा 
मेरे मन में है। 
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द्व्य-आयुधों से सज्न होइये ! 

हम प्रतिज्ञा करें कि हम हाथ में कुदाली छेंगे, झाडू-खपरा और फावड़ा 
लेंगे । हम इन दिव्ब-आयुधों से सजेंगे, भूषित होंगे, क्योंकि हमें सुर-कार्य 
करना है। सुर-कार्य करने के लिए मगवान्‌ अनेक आयुधों से विभूषित होकर 
ही अवतरित होते हैं। जब हम ये सब्र ओजार लेकर काम करेंगे, तो भगवान्‌ 
अवश्य सफल्ता देंगे; क्योंकि इस काम में असफलता ईइवबर को अपेक्षित ही 
नहीं है । ईइ्वर ही यह सब्र कहलवाता है और वही पूरा करानेवाला है। 
आइये, ऐसा ही विश्वास रखकर हम काम करें । 

'ऐसे मीतर पैठिये !? 

अब एक आखिरी बात । वह यह कि हम एक-दूसरे से प्रेम करें | हममें 
एक-दूसरे के प्रति अपार प्रेम होना चाहिए | “दूजापन! हरगिज बाकी न रहे | 
मनुष्य को अपने निजञ्ञ से जो प्रेम होता है, वह निरुपचार होता है। याने उस 
प्रेम में कहीं उपचार नहीं होता, दिखावटीपन नहीं होता। वह बिलकुल 
भीतर पैठा हुआ प्रेम होता हैं। आइये, हम दूसरों से वैसा ही प्रेम करें | 
यह एक वात हम सैंमाछ लें, तो बाकी सब्र ईश्वर सैमाल लेगा 


परंधाम-आश्रस, पवनार 
२७-६-?०१ 


हर 4 / कप 
अहिसक ऊऋांति को सप्दल बनाइये १३१ 

कल सवेरे यहाँ से दिल्ली के छिए रवाना होना है। रास्ते में, एक काम 
प्रमुख रूप से मेरी नजर के सामने रहेगा। मुझे गरीबों को जमीनें दिलवानी हैं | 
माता और पुत्रों का जो विछोह हुआ है, उसे दूर कर मुझे उनका संबंध जोड़ना 
है | जो छोग जमीन पर मेहनत कर सकते हैं, उनके पास आज जमीनें नहीं हैं, 
यह अच्छी बात नहीं । इससे हिंदुस्तान का उत्पादन कम हो रहा है, भेदभाव 
ओर असंतोष बढ़ रद्दा है । इसलिए खेत पर मेहनत करनेवाले हरएक आदमी 
को जमीन मिलनी ही चाहिए । अब यह जमीन कैसे मिले ! इतिहास में एक 
पद्धति थद्द दीख पड़ती दे कि धनिकों की जमीनें उनसे छीन ली जाये । लेकिन 
यह दंग मानवता के विदद्ध है और उसमें श्रेय भी नहीं । उससे समान में बेर 
और द्वेष बढ़ेंगे, सुख-शांति नहीं मिलेगी। इसलिए छोग जमीनें सहकार से, 
प्रेम, खुशी और आत्रीयतापूर्वक दे, ऐसे प्रयत्न होने चाहिए । 

यदि आपको यह कार्यक्रम जँचता हो, तो आप भी जमीन देने के लिए, 
झट-पट आगे आयें । प्रत्येक व्यक्ति कुछ-न-कुछ जमीन दे। खरीदकर दे, तो 
भी चलेगा। में पैसा नहीं लेता | तेलंगाना में मेंने एक जगह जमीनें मोगी, तो 
एक ने जेच में हाथ डाल मुट्टीमर रुपया बिना गिने मेरे सामने रख दिया और 
कहा कि “गरीबों को बाँट दो |? मेने कहा, मुझे गरीबों को शरमिंदा नहीं करना 
है। इन्हीं रुपयों ने तो दुनियामर में माया निर्माण की है। आपके पास 
रुपये हैं, तो जमीनें खरीदकर दीजिये !! मैंने जो काम शुरू किया है, उसका 
नाम भृ-दान-यश्ष! है, केवल 'भू-दान! नहीं | दान कोन करेगा ! जो धनिक है, 
वह | लेकिन यज्ञ! में तो छोटा-बढ़ा, हरएक भाग ले सकता है। हमें मुटकभर 
देने की वृत्ति बढ़ानी है, एक हवा ही निर्माण करनी है। हमें लेना तो मालूम 
है, लेकिन देना मालूम नहीं । इसलिए देने की हवा निर्माण करनी चाहिए । 
अतः वर्धा की ओर से आप लोग मुझे मेरे हाथ भर-न्‍्मरकर भेजें | यद्यपि जाते 
हुए में खाली हाथ ही जानेवाला हूँ. और जमीनें अपनी जगह पर ही रहेंगी, 
फिर भी उन्हें गरीबों तक पहुँचाना है । तेलंगाना में कम्युनिस्टों के उपद्रव के 
कारण ही जमीमे मिली हों, तो द्विंदुस्तान में अहिंसक क्रांति की आशा ही छोड़ 
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देनी होगी। लेकिन मुझे आशा है कि यदि छोग यू-दान-यज्ञ का मूल 
विचार भलीमोंति समझ छें, तो गरीबों की क्र कर प्रेमपूर्वक मुझे जमीनें देंगे । 
यदि यह आशा सफ़र हुई, तो 'अद्विंसक-क्रांति? को बहुत बछ मिलेगा । गरीक्षों 
को छुख देने का दूसरा साधन आज तो सी उपलब्ध नहीं है | 
परंघाम, पथनार 
4 १-९-१०१ 
'स्वोद्य के पहले सबेनाश जरूरी नहीं! ६ १६५ 

क्या लोग पायछ हुए हैं, जो मुन्न फ़क्ीर को जमीन देते जा रहे हैं? 
उन्होंने समझ लिया है कि क्रान्ति टछ नहीं सकती । साथ ही चीन और रूस 
में जैसी क्रान्तियाँ हुई, वैसी वे नहीं चाहते | उन्हें विश्वास हो गया है कि 
अहिसक क्रान्ति मेरे तरीके से ही आ सकती है, इसीलिए वे जमीन दे रहे हैं । 
जो यदह्ट समझते हों कि तेल्डाना में जमींदारों से जो जमीनें मिलीं, वे कम्युनिस्टों 
के अत्याचारों से भयभीत होकर ही मिली, वे अपनी राय को दुदुस करें। 
अगर यह सही माना जाय, तो यह भी मानना होगा कि “सर्वोदिय के पहले सर्व- 
नाश जरूरी है।? लेकिन ऐसा नहीं है। आज भी हिन्दुस्तान में सद्भावना 
काफी है, उसे जगानेवाला योग्य आदमी चाहिए । भृदान-यज्ञ को आप जमीनें 
दिलाने का काम न समझे । यह एक अहिंसक क्रान्ति का काम है और उसके 
लिए हिन्दुस्तान की भूमि तेयार है | 

भीख नहीं, गरीबों का हक 

मैं जो जमीन माँग रहा हूँ, वह गरीबों के हक की मोंय कर रहा हूँ। में 
गरीबों को दीन नहीं बनाना चाहता। जब उन्हें जमीन तकसीम को जायगी, 
तो मैं उनसे कहँगा कि तुम्हारी ही जमीन तुम्हें वापस मिल रही है। में चाहता 
हूँ कि हर कोई सुझे अपना लड़का या भाई समझकर मेरा हिस्सा सुझे दे दे । 
जो आज नहीं देते, वे कल देंगे; दिये बिना उन्हें चारा नहीं। हिन्दुस्तान में 
ऐशा कोई नहीं, जो हमें जमीन देने से इनकार कर सके | 


परंचास, पवनार 
१२-९-१७ १ 


मालकियत छोड़ो | १७३१ 

सारी भूमि गोपाल की है, दरिद्रनारायण की है और वह उसे मिलकर 
रहेगी ! आज का क्षण वही तकाजा लेकर आवा है| ये शब्द भेरे नहीं, यह 
तो भगवान्‌ की इच्छा है, जो मेरे द्वारा प्रकट हो रही है । 

सूर्य घर-घर पहुँचता है | उसकी रोशनी जितनी राजा को मिछती है, उतनी 
ही मंगी को | मगवान कभी अपनी चीज़ों का विषम वँय्वारा नहीं कर सकता। 
अगर उसने हवा, पानी, प्रकाश और आसमान के वितरण में कोई भेदभाव 
नहीं क्रिया, तो यह केसे हो सकता है कि वह जप्तीन ही सिर्फ मुद्ठीभर छोगों 
के हाथ में रहने दे ! इसलिए में चाहता हूँ कि आप अपनो जमीन पर से 
अपना स्वामित्व छोड़ दें। जमीन पर मालकियत रखना न तो उचित है. और 
नन्‍्याय्य ही। 


सितम्बर, ?>१ 
पॉच करोड़ एकड़ जमीन चाहिए  श्द 


मधु वाता ऋतायते, मधु क्षरन्ति सिन्धवः । 
साध्चीर नः सन्‍्तु ओोपधीः ॥ 
मधु नक्तम्‌, उत उपसः, मछुमत्‌ पार्थिव रज) । 
मधु चीर्‌ जस्तु नः पिता ॥ 
मधुमान्‌ नो वनस्पतिः, सथुमान्‌ अस्तु सूर्य: । 
साध्वीर गावो भवन्तु नः ॥ 
आब का यह गांधी-जवन्ती का दिन एक पवित्र दिन है। वैसे तो मगवान्‌ 
के दिये सारे दिन पवित्र ही होते हैं। खासकर वे दिन अत्यन्त पवित्र होते 
हैं, नत्र मनुष्य को कोई अच्छा संकल्प ओर अच्छा विचार सूझता है, अच्छा काम 
उससे होता है। लेकिन अछावा इसके, सम्राज-जीवन में और भी कुछ ऐसे 
दिन होते हैं, जब मनुष्य की सद्भावना जाग्रत हो उठती है। ऐसे ही दिनों में से 
एक आज का दिन है| 
डे 
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परसेश्वर की योजना 

मेरी यह यात्रा परमेश्वर ने सझे सुझायी, ऐसा ही मुझे मानना पड़ता है। 
छह माह पहले मुझे खुद को ऐसा कोई खयाल नहीं था कि जिस काम के छिए 
आज में गाँव-गाँव, दवार-द्वार घूम रहा हूँ, वह मुझे करता होगा--उसमें मुझे 
परमेद्वर निमिच बनायेगा । लेकिन परमेश्वर की कुछ ऐसी योजना थी, जिससे 
यह काम सके सहज ही स्फुरिव हुआ और उसके अनुसार कार्य भी होने छगा | 
होते-होते उसे ऐसा रूप मिछ गया; जिससे छोगों की नजरों में भी यह बात 
आ गयी कि यह एक शक्तिशाली कार्यक्रम है, जो ध्मारे देश के लिए ही नहीं, 
बरह्कि आज के काल के लिए भी अत्यग्त उपयोगी है। यह एक युगपुरुष की 
माँग है, इस तरह की भावना छोगों के दिल में आ गयी। उसका प्रतिनिम्ब 
मेरे हृदय में भी उठा नतीजा यह हुआ कि तेलंगाना की यात्रा समात् करने 
के बाद बारिश के दिन वर्धा में बिताने के लिए में परंधाम जा बैठा । दो-ढाई 
महीने वहाँ रहकर आज फिर वहाँ से निकछ पड़ा और घूमते-घूमते आपके 
इस गाँव में आ पहुँचा हूँ । 

विशेष हस्ती को मोजूदगी में 

आज महात्मा गांधी का जन्म-दिंवस है। हम रोज सूत कातते हैं| आज 
भी यहाँ समुदाय के साथ सूत-कताई हुई। इसमें चन्द छोग सम्मिलित थे, 
उनकी तादाद बहुत कम थी, फिर भी आज की सूत-कताई में मुझे एक विशेष 
हस्ती की अनुभूति हुईं। अभी जो मैं बोल रहा हूँ, वह भी उसकी हाजिरी में 
ही बोल रहा हूँ। 

भगवन्‌ , मेरी हसरती भी सिटा [ 


मैंने यह लो काम उठाया है, वह गरीजों की भक्ति का कापर है, श्रीमानों 
की भक्ति का काम है| उसमें सब लोगों की भक्ति हो जाती है। मेगा अपना 
विश्वास है कि यह कार्य सब लोगों के विलों को जँचनेवाला है। में जमीन 
माँगता फिरता हैं । किसी रोज कम मिलती दे, तो सुझे यह नहीं छूगता कि 
आज जमीन कम मिलोी। यही छगता है क्लि जो भी मुझे मिल्ता हे, केवल 


पाँच करोड़ एकढ़ जमीन चाहिए ड्ण 


प्रसाद-रूप हैं। आगे तो भगवान्‌ खुद अपने अनन्त हाथों से भर-भरकर 
देगा । जब वह अनन्त हाथों से देने छगेगा, तब मेरे ये दो हाथ मिकम्मे और 
अपूर्ण साबित होंगे। आज तो केवछ एक हवा तैयार करने का काम हो 
रहा है। परमेश्वर का बल इस काम के पीछे है, ऐसा प्रतिक्षण महसूत कर 
रहा हूँ । आज के पवित्र दिन पहले उससे यही प्रार्थना करता हूँ कि 'भगवन्‌ , 
जमीन तो सुझे लोग दें या न दें, जेसी तेरी इच्छा हो वैसा होने दे; ऊेकिन मेरी 
तुझसे इतनी ही माँग है कि में तेरा दास हूँ, मेरी हस्ती मिया, मेरा नाम मिटा । 
तेरा ही नाम दुनिया में चले, तेरा ही नाम रहे | मेरे मन में राम-हेंप आदि 
जो भी विकार रहे हों, सबमे से इस बालक को मुक्त कर | इसके सिवा अगर 
मैं और कोई भी चाह अपने मन में रखूँ, तो तेरी कसम! यह मैं बोल तो 
रहा हूँ तुलसीदास की भाषा में, लेकिन वह मेरी आत्मा बोल रही है ४ 
चहाँ न सुगति सुमति संपति कछु, 
रिघि सिधि विपुक बड़ाई। 
मुझे और किसी प्वीज की जरूरत नहीं । तेरे चरणों में स्नेह बढ़े, प्रेम बढ़े ।? 
संत सदा सीस ऊपर, राम-हृदय होई )! 

लोग मुझे पूछते हैं, आप दिव्ली कब पहुँचेगे ! में कह्दता हूँ, मुझे मालूम 
नहीं, सत्र कुछ उसीकी मर्जी पर निर्भर है। मेरी कुछ उम्र भी हो चुकी है । 
शरीर भी कुछ थक गया है। लेकिन अन्तर में यही बृत्ति रहती हैं और नित्य 
उसीका अनुभव करता हूँ। जरा पाँच मिनट भी विश्राम मिलता है, थोड़ा 
एकान्त मिलता है, तो मन में यही वासना उठती है कि मेरा सारा अहंकार 
खतम हो जाय | इसके सिवा कुछ भी विचार मन में नहीं आता । आज परमेश्वर 
के साथ कैसी भाषा बोल रहा हूँ ! मनुष्य की वाणी से क्या बयान कर रहा हूँ ! 
में बोल रहा हूँ कि आज ईझइवर के साथ बापू की इस्ती का अनुभव हो रहा है। 
मुझ पर उनके निरन्तर आश्यीर्वाद रहे हैं। में तो स्वमावतः एक जंगली 
जानवर रहा हूँ । मुझे सभ्यता मादूम नहीं है। में तो बड़े-बड़े छोगों के संपक 
से भी डरता हूँ | लेकिन आजकछ निःशंक होकर हर किसीके घर में चला 
जाता हूँ। जैसे नारद मुनि देवों, राक्षों और मानवों में, सबमें चले जाते थे, 
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उनके लिए कहीं भी अग्रवेश नहीं था | वही हालत मेरी है | यह सब बापू के 
आशीर्वाद का चमत्कार है। मेरा विश्वास है कि मेरे इस काम से दुनिया के 
जिस किसी कोने में वे बैठे होंगे, वहाँ उनके हृदय को समाधान होता होगा | 
मारग से तारण मिले, सन्‍त राम दोई। 
सन्‍त सदा सीख ऊपर, रास-हृदय' होड़ ॥ 
मीराबाई का यह वचन सुझ पर भी ठीक-ठीक छागू होता है। सुझे भी 
मार्ग में दो ही तारण मिले | भगवान्‌ की कृपा से एक का आश्वीवांद भेरे सिर 
पर और दूसरे का स्थान मेरे हृदय में रहा है । 


यह सव उसीकी प्रेरणा 

आज में कुछ बोल तो रहा हूँ, लेकिन मुश्किक से बोछ सकूँगा । कोशिश 
तो करूँगा कि जो कहूँ, अच्छी तरह कह सकेूँ। मुझे बहुत दफा लगता है 
कि मैं घूमने के साथ-साथ कुछ बोल भी लेता हूँ, लेकिन इससे क्या परिणाम 
निकलता होगा १ कल की ही बात है। एक गाँव में हम ठहरे थे। वहाँ सारा 
दिन बिताबा और मेरा एक व्याख्यान भी हुआ । उस व्याख्यान के परिणाम- 
स्वरूप या केसे भी कहिये, चार एकड़ जमीन मुझे मिली। व्याख्यान समाप्त 
कर मैं अपने डेरे पर आया और उपनिषद्‌ का चिन्तन शुरू कर दिया 
( आजकल मैंने अपने पास उपनिषद्‌ रखे हैं )। दस मिनट हुए होंगे कि 
एक भाई आये, जो न मेरी ग्राथना में शामिठ्ठ थे और न व्याख्यान ही सुन 
पाये थे । कहने लगे, जमीन देने आया हूँ। ये माई ८६ मील दूर से आये थे | 
अपनी ६ एकड़ जमीन में से १ एकड़ मुझे दे गये। मैंने सोचा, यह 
किसकी प्रेरणा से हो रहा है ? जहाँ में दिन भर रह् और व्याख्यान सुनाया, 
वहाँ से ४ एकड़ मिछा और जहाँ मेरा व्याख्यान नहीं हुआ, वहाँ से एक 
गरीब आकर ६ में से १ एकड़ दे जाता है। 'यह घटना हुई-न-हुईं कि एक 
दूसरे भाई काफी दूर से आये और ५२ एकड़ देकर चले गये। मैं सोचने 
लगा कि छोगों के दिलों पर किस चीज का असर होता है। आदमी को शाब्दों 
की जरूरत क्यों पड़नी चाहिए? अगर केवल जीवन शुद्ध हो जाय, तो एक शब्द 
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भी बोलना न पड़े ओर संकल्प-मात्र से केवठ घर्बेठे काम हो जाय । लेकिन 
वैसा शुद्ध जीवन परमेश्वर जत्र देगा, तब होगा | आज तो वह मुझे घुप्ता रहा है, 
माँगने की प्रेरणा दे रहा है। इसलिए मुझे संदेह नहीं कि मेरे माँगने से 
कुछ नहीं होगा | जो होनेवाछा है या हो रहा है, सब उसीकी प्रेरणा से 
हो रहा है । 

यद्यपि मेरी भूख बहुत कम है, फिर भी दरिद्रनारायण की भूख बहुत ज्यादा 
है | इसलिए जब मुझसे छोग पूछते हैँ कि आपका अंक क्‍या है, कितनी जमीन 
आपको चाहिए, तो में बवात्र देता हूँ : पाँच करोड़ एकड़ ! जो जमीन जेर- 
काइत है, उसीकी में वात कर रहा हूँ। अगर परिवार में पाँच भाई है, तो 
छठा मुझे मान छीजिये और घार हों तो पाँचवाँ । इस तरह यह कुछ जेरकाश्त 
जमीन का पॉाँचवोँ या छठा हिस्सा होता है। 


हिंदुस्तान की प्रकृति के अनुकूल ! 


वह काम साधारण दान का काम नहीं, भू-दान? का है। अगर हम किसीको 
ए.क रोज भी खाना खिलाते हैं, तो बहुत पुण्य मिलता है। अगर एक रोज 
के अन्नदान का इतना मूल्य है, तो एक एकड़ जमीन का, जिससे कि एक 
आदमी की सारी जिंदगी बसर हो सकती है, कितना मूल्य होगा ! इसलिए 
दरिद्रनारायण के वास्‍्ते सभीसे कुछ-न-कुछ मिलना ही चाहिए।। इसीका 
नाम यज्ञ! है। इसलिए हर शख्स से कहता हूँ कि भाई, मुझे कुछ-न-कुछ 
दे दो। हिन्दुस्तान में यह एक बढ़ी भारी क्रान्ति होने जा रही है। अपनी 
आँखों के सामने में वह दृश्य देख रहा हूँ। एक तो क्रांति वह, जो रशिया में 
हो चुकी दे । दूसरी वह, जो अमेरिका में हो रही हे । में दोनों क्रांतियाँ देख 
रहा हूँ। लेकिन दोनों में से एक भी हिन्दुस्तान की प्रकृति के अनुकूछ नहीं 
और न यहाँ की सम्यता के ही अनुकूल है। में मानता हूँ कि हिन्दुस्तान की 
प्रकृति में से एक ऐसा क्रांतिकारी तरीका प्रकट होना चाहिए, जिसका आधार 
केबल प्रेम-भाव ही हो । अगर छोग अपनी इच्छा से जमीनें देने छग जाते हैं, 
तो देखते-देखते हिन्दुस्तान की हवा बदल सकती है और हिन्दुस्तान के हाथों 
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सारी दुनिया के लिए मुक्ति का प्रवेश्-द्वार खुल सकता है। इतनी महान- 
आकांक्षा इस यज्ञ में भरी है और मैं देखता हूँ कि वह सफल होनेवाली है। 
इसलिए सभीसे मेरी प्रार्थना है कि भूदान के इस प्रश्न को समझिये और इस 
र गोर कीजिये । हमारे मामूछी काम तो रोज-ब-रोज चलते ही रहेंगे, पर यह 
काम आवश्यक कर्तव्य है, जिससे हिंदुस्तान तो बच ही जायगा, और देशों को 
भी बचने का रास्ता मिल जायगा | 
रोगों की जड़ मौजूदा अर्थ-व्यवस्था सें 
जहाँ जाता हूँ, वहाँ लोग मुझे सुनाते हैं कि काला-बाजार जोरों से चल रहा 
है, रिश्वतखोरी बढ़ रही है । लेकिन इसका मेरे दिल पर कुछ भी असर नहीं 
होता। मैं यह मानने को तैयार नहीं कि हिन्दुस्तान का हृदय बिगड़ गया 
है। मैं यह मी नहीं मान सकता कि भ्रीमानों के दिल बिगड़ गये हैं। हिन्दुस्तान 
की भूमि अत्यन्त सुजल, सुफठ और मल्यज-शीतल है | रोज हम उसका गुणगान 
करते हैं। केकिन यह कोई बड़ी सम्पत्ति नहीं । हिन्दुस्तान में जो पारमार्थिक 
सम्पत्ति है, उसीकी कीमत सबसे ज्यादा है। बुज्ुगों ने बहुत-सी पारमायिक 
सम्पत्ति हमें विरासत में दी है | सारांश, देश में कालछा-बाजार और रिश्वत चढने 
के बावजूद हिन्दुस्तान के सारे लोग बिगड़ नहीं गये हैं। इसलिए हमें इस 
बुराई का कारण हूँदना चाहिए। लीन थूु तांग” ने लिखा है कि हिन्दुस्तान 
गाड -इण्टाव्सिटेडः मुल्क है। उनका यह वर्णन हिन्दुस्तान की आज की जनता 
का यथार्थ चित्रण है। आज भी हमारी जनता ईश्वर-परायण ही है | लेकिन जो 
इतनी सारी अनीति फैली दीखती है, उसका मतलब यही है कि हिन्दुस्तान 
की अधथै-व्यवस्था विगड़ गयी है, इन्तजाम बिगड़ा है। इसीलिए छोग प्रवाह 
में पड़कर गलतियाँ कर जाते हैं। अगर हम आधिक व्यवस्था बदल सकें, 
तो आप देखेंगे कि हिन्दुस्तान के लोग सारी दुनिया में एक मिसाल पेश 
कर सकते हैं । ' 
ह शोषण-रहित समाज 
.इसलिए गांधीजी के बाद सर्वोदय-सिद्धान्त माननेवाले हम कुछ लोगों 
ने एक समाज बनाया है, जिसमें कोई किसीका हवष नहों करता | सब सबसे 
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प्रेमभाव रखते हैं। कोई किसीका शोपग नहीं करता । मेंग विद्वास है कि 
जैसे ही हम शोपणरहित समाज-निर्माण कर सकेंगे, हिन्हुम्तान के छोगों की 
प्रतिभा प्रगट हुए ब्रिना नहीं रहेगी। इसछिए हम सर्वोद्यवालों ने निश्चय 
किया है कि हम सम्ताज-रचना बदल देंगे। मेरा इसमें विश्वास है, नहीं तो 
मुझे इस तरह खुले दिल से जर्म ने माँगने की हिम्मत न होती । में जानता हूँ 
कि जितनी मेरी योग्यता है, उसमें ज्यादा फछ ईश्वर ने मुझे दिया है। मुझे 
जरा भी शिकायत नहीं कि मुझे फछ कम मिछा। मेरा काम इतना ही है कि 
में छोगों को अपना विचार समझ्नारऊँ | 


सागर 
२-१०-१७१ 
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लोग मुझसे पूछते है कि “आप कैसे वे-मी के आये ! यह तो इलेक्शन ( घुनाव ) 
का मौका है। यदि आप वोट देने को कहते, तो ठीक भी था !! मैंने उनसे 
कहा ; 'हम अच्छे मौके पर आये हैं। हम वोट के लिए नहीं कहते, केवछ जमीन 
के लिए. कहते हैं | आप अपनी जमीन इस वक्त हमें दे दे, तो इससे अच्छा और 
कौन-सा मौका आपके लिए हो सकता है १ अब रही वे-मीके की वात | सो में वें 
मौके नहीं आया हूँ। यदि में अपना काम अभी न करूँ, उसे कल के लिए छोड़ 
हैं, तो किस भरोसे पर करूँगा ! यह दारीर अब थक गया है। न जाने ऋष निर्मत्रण 
आ जाय । इसलिए अपना काम कछ के लिए छोड़ रखना बुद्धिमता नहीं। 
अच्छे काम का मौका वही है, जिस क्षण वह हो जाय । फिर में आपके यहाँ 
उस मौके पर आया हूँ, जब्र कि किसीके यहाँ शादी हो सकती है और 
इलेक्शन का समय मी हो सकता है | “ॉक्स्‍्टॉड' ने ठीक ही कहा है कि 
पैज्ञत क्षण जो कार्य होता है, उसके लिए सबसे उत्तम मौका वही है ।! किसी 
कवि ने भी कह्दा है 


छ७० 0 भूदान-गंगा 


काल करे सो आज कर, जाज करे सों अब । 
पल सें परलरूंय होत है, बहुरि करैंगे कब ? 

मेरी सता न तो भूतकाल पर है और न भविष्यक्राछ पर | ज्ञिस वतंमान 
क्षण में मैं हूँ, उसी पर मेरी सत्ता है | इसलिए मैं तो ठीक ही मौके पर आया हूँ । 
में आप लोगों को जगाने आया हैँ कि हिन्दुस्तान में अगर आप शांतिमय 
क्रांति चाहते हैं, रक्तमय क्रांति टालना चाहते हैं, तो मिनके पास जमीन नहीं 
है, उन्हें वे लोग जमीन दें, जिनंके पास वह है। 

कास के तीन ही रास्ते 

दुनिया में काम करने के तीन ही रास्ते हैँ: १, कर्छ, २, कानून और 
३, करुणा | पहला तरीका कत्छ का होता है। क्‍या कस्छ के जरिये कोई काम 
करने सें किसीका कब्याण हो सकंता है ! किसीका कब्याण नंहीं होता । 
दूसरा तरीका काबून का होता है। मैं काबून ऐसा घाहता हूँ कि जिसे स्वे- 
साधारण माने । कोई काम कानून वनाकर जबरदस्ती से नहीं कराया जा 
सकता । जो विचार जनता को मान्य नहीं, वह कानून से अमलछ से नहीं आा 
सकता । कानून बनाने का अथे तो यह होता है कि छोग उसे खुशी से मानें 
ओऔर उससे अमन-चैन कायम हो | 
.. आखिर कानून का बनाना या बिगाड़ना आपके ही हाथ में होता है। 
मान लीजिये कि सरकार एक कानून बनाती है और आप उसे नहीं मानते, तो 
उस कानून का मतल्ब ही कया रहा १ सरकार ने एक कानूम बनाया कि चौदह 
साल से कम उम्रवाले बाल-बच्चों की शादी नहीं होनी चाहिए । लेकिन हम तो 
बीस-बीस वरस की उम्र में बच्चों की शादियोँ चाहते हैं। याने कानून अधिक 
नहीं, बह्कि कम-सें-कम बनता है। सरकार को कानून के जरिये लोगों की सेवा 
करनी है । सरकार जब कानून बनायेगी, तो वह उसे अपने देश के हर हिस्से 
में छागू करेगी | यही तो कामून की खूबी है। लेकिन कोई कानून के जरिये 
क्रांति नहीं कर सकता । आप देखते हैं कि बुद्ध के जमाने में क्‍या हुआ 
अगर वह राज्य में रहकर क्रांति कर सकता, तो राज्व क्यों छोड़ता ! क्रांतिकारी 
काम कानून से नहीं बनता | 


कव्छ, कानून आर करुणा ४१ 


अब आपके सामने केवल तीसरा रास्ता रह जाता है, और बह है, 
करुणा का रास्ता। फिर आप करणा से ही यह काम क्यों नहीं कर डालते ९ 
अगर आप जमीन का मठ्छा हल नंहीं करते, तो जो भी सरकार आयेगी, वह 
कामयाच नहीं हो सकती | वह बात दूसरी है दि वह आपसे पाँच साल मोँगे । 
यह मसत्य हल मे हुआ, तो जो भी सरकार यहाँ आयेगी, वह सिफ बदनाम 
होने आयेगी और पाँच साल का समय पूरा करके खतम हो जावगी | 

जमींदार स्वामित्व-दान! देँ 

इसलिए में आपसे बार-बार कहता हैँ कि आप मुझे अपनी देसियत के 
मुताबिक अपनी-अपनी जमीन दान में दे दें। में दरएक आदमी से दान 
माँगता हूँ, बड़े-बड़े जमीदारों से भी दान माँगता हूँ. ओर छोटे-छोटे जाीदारों से 
भी । आप यह कहँगे कि अब तो हमारी जमीन सरकार ने के ली है, अब 
हम आपको क्या दे सकते हैं? जो जमीन सरकार आपसे लेगी, उसका 'काम्पेन- 
सेशन! ( मुआवजा ) आपको मिल्नेवाछा है। यदि आप चाहे, तो वह जीन 
आप हमें दान में दे सकते ६ और अपने 'काम्पेन्सेशन! का भी इक छोड़ 
सकते हैं। ऐसे दान में बड़े-अड़े जमींदार भर छोटे-छोटे जमींदार जो चार, 
सत्र कोई दे सकते हैं । 


चिरगाँव 
१६-१०-१?०९ 


साम्ययोग दी स्थापना आवश्यक + २० १ 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण के कारण भारतीय समाज को एक रूप मिला है, जिसका 
दशन हमें गीता में मिलता है। लेकिन दुःख कीबात है कि मीता ने जो 
आदश हमारे सामने रखा ओर जिसका दर्श्षय हमें श्रीकृष्ण के जीवन में मिला, 
उसका प्रत्यक्ष खरूप भारतीय सम्ताज् में देखने को नहीं मिलता । इतना ही 
नहीं, हमारा यह देश विदेशी आक्रमण का शिक्कार होकर दो-ढाई सो साल 
गुलाम भी रहा। इस बीच तो हमारी दुर्दशा घरम सीमा को पहुँच गयी। 
सोभाग्य से जागतिक ख्िति और अपने सत्याग्रह-आन्दोलन के कारण आन 
हम ख्तन्त्र हो गये हैं; किन्तु स्वतन्त्रता के बावजूद जो दुर्युण हमारे समाज में 
घुस गये थे, वे कम नहीं हो पाये, बल्कि तीव्र हो गये | अगर हम उघर ध्यान 
नहीं देंगे और उनके निवारण की कोशिश भी न करेंगे, तो हमारा स्वराज्य 
आनन्दप्रद न होगा; बिक दुःखण्द ही होने की सम्भावना है | 

सबको सोक्ष का अधिकार 

भारतवर्ष का सारा इतिद्दास देखिये | गीता ने तो यहीं से आरम्भ किया 
है कि मनुष्य किसी भी समाज में क्‍यों न जन्म के, अगर वह अपना-अपना 
काम प्रेम, भक्ति और निष्ठापूर्वक करता है, तो मोक्ष का अधिकारी बन जाता 
है। यह सारा उपदेश हमें गीता से सीखना है | 

हस गुछास क्‍यों बे ९ 

लेकिन हम देखते हैं कि हमारे समाज में दर्ज पड़ते गये हैं। कुछ लोग 
अपने को ऊँचे कहलाने छूंगे और उन्होंने शरीर-परिश्रम से खुद को गुक्त कर 
दिया। जिन्हें शरीर-परिश्रम करना पड़ा, वे सारे नीच माने गये । अमर देश के 
लिए परिश्रम करनेवाले नीच माने जाये, तो वह देश पतन की ओर जाता 
है | रोमन-इतिहास में ऐसा ही हुआ और हिन्दुस्तान में भी यही हुआ। 
चाहर के व्यापारी यहाँ आये । यहाँ का व्यापारी गिरने लगा यहाँ के व्यापारियों 
के लिए यहाँ के छोगों के दिल में कोई विशेष प्रेम नहीं हो सकता था, 
क्योंकि उन्होंने आम जनता के जीवन से एकरूप होने की कभी कोशिश 


कड़क 
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नहीं की | नतीजा यद्द हुआ कि विदेशी व्यापा मुकाबले में यहाँ के 
व्यापारी द्वार गये और देश गुछाम बन गया । 
सेवाओं का आर्थिक मूल्यांकल असंभव 

अगर आाम्र लोगों में ऊपर के छोगों के लिए तदमावना रहती, तो राष्ठ के 
र्षार्थ चल्दान करने के लिए वे आगे आते । परन्तु यहाँ तो चमड़े का काम 
करनेवाले हरिज्ञनों ते ऊँचे किसान, जो खेती का काम करते थे, माने गये 
ओर उनसे ओर नीचे मेहतर माने गये, जो सफाई का काम करते थे। इस 
तरह एक-से-एक ऊँवे-नीचे दर्ज माने गये | श्रम छी प्रतिष्ठा महीं रही ) फछतः 
समाज का पतन हो गया । आज्ञ भी वही परिध्यिति बनी है। यथपि गांधीजी 
के आने के बाद कुछ छोग परिश्रम करने में हीनता नहीं मानते और कुछ 
परिश्रम कर भी छेते है, पर भाप छोगों में तो यही मान्यता है कि परिक्षत 
करनेवाले योग्वता में नीच हैं। इतना ही नहीं, उनके काम का आर्थिक 
मूल्य भी कम्र माना गया। हिंदुस्तान से पहले कभी यह नहीं था कि कोई 
ब्राह्मण वा धर्म-शिक्षक किसान से अपने को ऊँचा मानता हो | उसे तो अपरिग्रह्टी 
बनकर रहना था। लेकिन आज तो जो शिक्षा पाते हैं, थे भी अपने शिक्षण 
की बहुत अधिक कीमत आँकते हैं। यह भावना बहुत घातक है। जब तक 
आयिक और सामाजिक जीवन एकरस नहीं हो जाता, समाज अक्तिशाली नहीं 
बन सकता । 

आज समाज मे जो यह खबाल है कि ऊँचे वरंवालों के जीवन के लिए 
अधिक-से-अधिक वेतन ओर श्रमनिष्ठों के लिए कम-से-कम वेतन चाहिए, 
वह हमें हटाना होगा और साम्यगोग स्थापित करना होगा। होना तो यही 
अआहिए कि अगर मनुष्य कोई बोद्धिक वा नेतिक परिश्रम करवा है, तो 
उसका कोई मूल्य ही न भोका जाना घाहिए। द्वबते को बचानेवाले के दस 
मिनट की सेवा का मूल्य कौन, केसे नाप सकता हे ! ऐसी सेवा का मूल्य आर्थिक 


परिभाषा में निकालना ही गछत है | इसी तरह बच्चे का पालन करनेवाली माता 


के परिश्रम की कीमत नहीं हो सकती और न हमारे राष्ट्रपति की ही, शिनका 
खितन राष्ट्रविक्नास के लिए होता रहता हैं। इन तीनों सेवा-कार्यों में कुछ 


हे 
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प्रकार-मेद हो सकते हैं, परंतु उनकी कीमत पैसे में न भाँकी जा सकने में 
किसी प्रकार का मतभेद नहीं हो सकता | ह 
हे किसान, सेंहतर और राष्ट्रपति को एक ही न्याय 
जित प्रकार केले और पत्थर की बराबरी नहीं हो सकती--पत्थर घाहे सोने 
का हो या चाँदी का, दोनों वस्तुओं की श्रेणियाँ ही भिन्न हैं-उसी प्रकार मेहतर, 
माता, तीमारदार, प्रोफेसर आदि के ऐसे असंख्य सेवाकार्य हैं, जिनका मूल्य 
पैसे मे हो ही नहीं सकता। इसलिए होना यह चाहिए कि जो भी शख्स 
निष्ठापू्वक समाज-सेवा करे, वह अपनी रोजी का हकदार हो जाय | इसी प्रकार 
अगर राष्ट्रपति अपने राष्ट्र की सेवा पूरी ताकत के साथ करते हँ---भले ही वह 
सेवा मानसिक क्‍यों न हो--तो उन्हें उतनी रोज्ची मिलनी ही चाहिए, जितनी 
उनके जीवन-निर्वाह के लिए जरूरी है। जो न्याय किसान-मेहतर के लिए हो, 
वही राष्ट्रपति के लिए भी होना चाहिए । मेंने प्रोफेसर, न्यायाधीश, किसान, 
लेखक और सम्पादक आदि के रूप में सभी काम किये हैं, किन्तु उनमें से कोई 
भी एक काम दूसरे काम की अपेक्षा अधिक योग्यता का था, ऐसा अनुभव मुझे 
कभी नहीं हुआ | सबमें समान मानसिक आनन्द का अनुभव हुआ | 
यह सही है कि काम के प्रकार के अनुसार शारीरिक श्रम की अनुभूति में 
मिन्नता हो सकती है, परन्तु उसके कारण मानसिक आनन्द कम्त नहीं हो 
सकता । जब मुझे कोई जरूरत से ज्यादा चीजें देना चाहता है, तो मुझे सूझता 
नहीं कि क्या किया जाय ! में उन्हें ग्रहण नहीं कर सकता । जितने दही को 
आवश्यकता है, उससे ज्यादा मुझे क्यों मिलना चाहिए ओर कोई दे, तो मी मुझे 
उसे स्वीकार क्‍यों करना चाहिए, यही मेरी समझ में नहीं आता। होना 
यह चाहिए कि आज का आज, कल का कछ। और हर काम का आर्थिक, 
सामाजिक एवं आध्यात्मिक मूल्य समान हो। गीता ने स्पष्ट रूप से समझाया 
है कि जो न्याय अपने लिए, वही दूसरे के लिए लागू करना घाहिए। 
स्व॒राज्य के वाद साम्ययोग 
अब स्वराज्य के बाद हमें साम्ययोग? की स्थापना का आदर्श सामने रखना 
होगा | इसीको हमने सर्वोदिय” कहा है। आप चाहे साम्ययोग शब्द का 


हर 
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प्रयोग कीजिये या सर्वोदव का । इसीकी स्थापना करने के छिए में गॉव-गाँव 
घूम रहा हूँ । 
भूदात से भूमिवानों पर उपकार 

आजकढ में भू-दान माँगता हूँ । जिनके पास जमीनें नहीं हैं, उन्हें भूमि 
देना चाहता हूँ । आखिर यह सारा गोरखबंधा क्‍यों कर रहा हैँ ! इसीलिए 
कि आम समाज में ऊँचे-नीचे माने जानेवाले सभी दर्ज मिव्मे घाहिए। 
यह कैसे दो सकता है कि जो खुद खेती नहीं कर सकते, उनके हाथ में खेती 
हो ! और जो खुद खेती नहीं जानते, वे उसे दूसरे के हाथ से काम करवाते 
हैँ ओर जो जानते हैं, वे मजदूर के तोर पर काम करते हैं। इसीलिए वे पूरी 
लगन से काम नहीं कर पाते, क्योंकि पेदावार पर उनका इक नहीं रहता । 
फिर उन्हें मजदूरी भी पैसे में दी जाती हैं। आखिर यह सब क्‍यों सह जाय ९ 
क्या इस अवस्था को हम बन्द कर दें, तो कोई अन्याय होगा १ जिसके पाख 
जमीन है, उसे अगर में समझाऊँ कि भाई, तुम अपनी सौ एकड़ में से पचास 
एकड़ रखो और पश्चास एकड़ दें दो, तो क्या इसमें में उस पर मित्र के नाते 
अपना प्रेम प्रकट नहीं कर रहा हूँ ? अगर वह कहे कि आज तक मेरा ज्ञीवन 
जैसे बना है, उसे में निभाना चाहता हूँ?, वो में उमझाऊँगा कि भाई, मिसके 
शरीर का वजन जरूरत से ज्यादा बढ़ गया हो, उसका वजन कम्र करना, उस पर 
दवा करना, प्रेम करना ही हैं। इसी तरह जिसका वजन घट गया हो, उसकी 
हड्डियों पर कुछ मांस चढ़ा देना भी इमारा कर्तव्य हो जाता है । फिर फाजिल 
वजनवाले की अपना घजन कम करने के लिए. अपनी जीवन-पद्धति में कुछ 
तो फर्दा करना ही पड़ेगा। हायी की तरह चढनेवाठा असर घोड़े की तरह 
दोड़ने ढग बाय, तो यह परिवर्तत उसे सहर्ष स्वीकार करना चाहिए | 


डेंगलियों की समानता 
आप छोग सोचिये कि क्या ईइवर की योजना ऐसी हो सकती है कि 


कुछ लोगों के पास जमीन हो और कुछ के पास न हो ? में यह नहीं कहता 
कि जिनके प्रास अधिक जमीन है, वह उन्होंने सबकी सब अन्यायपूर्वक दी 
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प्राप्त की है। उन्होंने वह उद्योगपूर्वंक भी हासिल की होगी, परन्तु इससे यह 
सिद्ध नहीं होता कि उसे रखने का हक उन्हें प्राप्त हो गया। जो जमाने 
आपके पास आ पहुँची हैं, वे दूसरों की हैं और आपको वे प्रेमपूर्वक उन्हें ' 
दे देनी चाहिए, भले.ही आप आज उनके खामी हों। मैं यह भी नहीं 
कहता कि सबको समान भूमि मिलनी चाहिए | गणित की समानता मैं नहीं 
चाहता, लेकिन उंगलियों की समानता जरूर चाहता हूँ। थे पाँचों डँगलियाँ 
बिल्कुक समान न होते हुए भी एक-दूसरे के सहकार से रहती हैं और 
लाखों काम कर देती हैं। पाँचों समान नहीं, इसलिए ऐसा भी नहीं कि एक 
तो एक इंच रूम्बी है और दूसरी एक फुट | याने अगर समानता नहीं है, तो 
अत्यधिक विषमता भी नहीं चाहिए, तृब्यता होनी चाहिए। इन पाँचों में अलग- 
अल्ग शक्तियों हैं । उन सारी शक्तियों का विकास होना जरूरी है। इसीको 
'पंचायत-घधर्म? कहते हैं । 3, 

ह भगवान्‌ की योजना से ही विकेन्द्रीकरण 


अगर हम समझ छें कि हरएक की सामाजिक और आशिक योग्यता समान 
है, तो ये भेद मिथ सकते हैं | इस भूमि-दान में ही अगर आप सभी डोग मेरे 
साथ हो जायें, तो एक महान्‌ आन्दोलन खड़ा हो जायगा, जिससे हिन्दुस्तान 
की सारी समस्या हछ हो जायगी। आपने अहिंसा की शक्ति से ही स्वातन्त्य 
प्राप्त किया है, जब कि उसके लिए दुनिया के दूसरे मुढकों को हिंसा के तरीके 
अखितयार करते पड़े | किन्तु यह निश्चित समझिये कि उसके लिए अनेक 
खतरों का सामना करने के वाद अब आप अगर दूसरा कदम आर्थिक और 
सामाजिक समानता कायम करने का नहीं उठाते, तो आपका स्वातन्त्रय खतरे 
में है। इसके लिए परमेश्वर की विकेन्द्रित योजना की तरह हमें भी विकेन्द्रित 
योजनाओं पर अमछ करना होगा, सहकारी संस्थाओं द्वारा आर्थिक नियन्त्रण 
स्थापित करना होगा । 


अगर परमेश्वर की योजना में विकेन्द्रीकरण न होता, तो उसे मी बम्बई 
से दिल्ली और दिल्ली से कलकत्ता घूमना पड़ता । किन्तु उसने हरएक को दो 
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काम, दी हाथ, दो आँखें देकर आपस में सहकार करने के लिए कह दिया 
अगर वह कहीं एक को चार कान ओर दूसरे को चार आँखें दे देता ओर 
देखना हो तो आँखवाढों की मदद से देखने और सुनना हो तो कानवालों की 
मदद से सुनने को कहता, तो आज जिस तरह वह क्षीरसागर में वेफिक्र सो पाता 
है, नहीं सो सकता था। हमें सहकार की इस खूबी को तमझना चाहिए। आज 
के राजनीतिन्न वन बढ! ( एक विश्व ) की बात करते हैं। किन्तु परमेइ्बर 
के छिए वन बदड! तो नक्षत्र सहित सारा चिश्ववन ही हो सकता है। आप 
कह्पना ही कर लें कि अगर परमेश्वर ने किसी एक को ही अक्ष तकसीम करने 
( बॉट्ने ) की मोनोपछी ( एकाधिकार ) दे दी होती, तो उसके 'सष्ठाई-विमाग? 
कितना काला-बाजार चलता ओर तकसीम में कितनी गड़वडियाँ हुई होती। 
सारांश, इन सबका इत्यज आम उद्योगों के पनपने में है ओर उसका पहलछा 
कदम है, भूमि-हीनों को भूमि मिलना और दूसरा कदम है, ग्रामों में संपूर्ण 

ग्रामोद्योग जारी करना। 


भूमि-पुत्र का अधिकार 


में आपसे थह्ट जो कह रहा हूँ कि भूमि-मांता के हर पृत्र का उस पर हक 
है, वह मेंगा अपना, निज का विचार नहीं है। यह तो एक वैदिक कथन है | 
कोई भी छड़का माता की सेवा से अपने किसी दूसरे भाई को रोक नहीं 
सकता। में तो यहाँ तक कहँगा कि कोई भी शख्स किसीकी भी जमीन 
माँगे, तो उसे मिलनी चाहिए और जमीनवालों का कर्तव्य है कि ये उसे दें । 
वया पानी माँगने पर किसी को 'ना? कहा जाता है ? “ना? कहनेवाला कित्तना 
शर्मिंदा हो जाता है, यह आप जानते ही हैं। इसी तरह जप्तीन मोगने पर भी 
का! कहने में शर्म छानी चाहिए। में वह समझ सकता हूँ कि हम किसीको 
बिना परिश्रम के मोजन न दें, लेकिन अगर कोई परिश्रम का साधन माँगे, तो 
उसे वह मुहैया कर देना हमारा धर्म है। सरकार का भी धर्म है कि कोई भी 
मनुष्य उससे जमीन माँगे, तो वह उसे उसके परिवार के लिए पाँच एकड़ जमीन 
दे दे । सरकार की यह जिम्मेदारी होनी चाहिए । 
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साम्ययोग से भारत जगदूगुरु 


.. किन्तु आज सरकार ऐसा नहीं कर पा रही है। आखिर सरकार कौन 
है ! यहाँ की सरकार यहाँ की जनता की भावना पर ही टिकी रह सकती है। 
एक बार जनता यह मान ले कि जमीन पर सबका अधिकार है और वह थोड़े- 
से लोगों के कब्जे में नहीं रह सकती, तो फिर सरकाररूपी ताछा खोलने की 
कुंजी तो समाज के ही हाथ में है। मैं यह ताला कुंजी से खोलना चाहता हूँ, 
हथोड़े से तोड़ना नहीं चाहता | इसलिए अगर आप सब मदद दें, तो हम छोग 
कामयाब हो सकते हैं। यहाँ साम्ययोग सिद्ध हो सकता है और दुनिया में 
हिन्दुस्तान गुर का स्थानग्राप्त कर सकता है। दुनिया को इस समय अपेक्षा 
है कि हिन्दुस्तान से मार्गदर्शन मिले | इसलिए आप सब सारे कार्यक्रम छोड़ 
इस कार्यक्रम को अपनायें, तो गांधीजी का अभीष्ट चित्र अत्यक्ष प्रकट कर 
सकेंगे। गांधीजी के विचारों को माननेवालों को चाहिए कि वे पूरी शक्ति से 
इस काम में जुट जायें | ु 


मथुरा 
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आज कार्तिक-पूर्णिमा का दिन है और महात्मा नानक का भी जन्म-दिन 
है। मेरा निश्चिः मत है कि जिस काम को मैंने परमेश्वर के मरोसे उठा 
लिया है, उसके लिए दुनिया के सब सपत्पुरुषों का आश्यीर्वाद है। फिर आज 
जब कि नानक के जन्म-दिन पर में यहाँ आ पहुँचा--बैसी कोई योजना तो 
पहले से थी नहीं--तवो नानक का भी आश्ार्वाद्‌ विशेष रूप से मैंने पा लिया । 


चानक का पृण्य स्मरण 


व्यक्तिगत सत्याग्रह के सिलसिले में जब में पहली बार जेल पहुँचा, तो 
अनेक भाषाओं और धर्मग्रन्थों का अध्ययन करने का मौका मिला । उसके 
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बाद बाहर भी मेरा वह अध्ययन जारी रहा। तीव्र अध्ययन के लिए लितना 
समय मिलता चाहिए, झुझे मिला | सुझे पहली बार शिरोमणि गुरुद्वारा सभा 
की कृपा से नागरी लिपि में मुद्रित अन्थसाइबः की प्रतिलिपि मिली | शुरू से 
आखिर तक में उस ग्रंथ को देख गया | उसके बाद महीनों सिकखों की उपा- 
सना का अध्ययन और अनुभव ग्राप्त करने के लिए रोज सुत्रद्द की प्रार्थना में 
जपुजी? का पाठ करता रहा। सुझे नामदेव के भजनों का संग्रह करना था |. 
नामदेव के ग्रायः सभी भजन मराठी में हैं, पर कुछ भजन हिन्दुस्तानी में भी 
हं। उन्हें देखने ओर उममें से चुनाव करने की दृष्टि से में पुनः एक बार 
गन्थसाइव को देख गया। इस तरह नानक के साथ मेरा हृदय का परिचय 
हो गया और आज उनके जन्म-दिवस पर यहाँ आ पहुँचा, तो में यह बहुत झुभ 
शकुन मानता हूँ । 

में यहाँ किस काम के लिए आया हूँ, यह आप जानते हूँ | जब दिल्लीवाढों 
की ओर से संदेश की माँग की गयी, तो मेने उन्हें एक छोटा-सा संदेश लिख 
दिया । उसमें मेने कद्दा है कि “में मिक्षा नहीं, हक माँगने आ रहा हूँ, दीक्षा 
देने आ रहा हूँ ।” 

यह जो मैंने 'मिक्षा! ओर 'हक? का फर्क बताया, वह बड़े महत्त्व का है | 
अगर मैं किसी आश्रम वा मठ-मन्दिर के लिए जमीन इकट्ठा करने आया होता, 
जैसा कि पहले कई लोगों ने किया दे; तो दूसरी बात होती | लेकिन यह तो 
हमारा यह? हो रहा है, कोई छोटा-मोटा काम नहीं। मैं हिन्दुस्तान के दरिद्र- 
नारायण की ओर से उनका इक मॉँग रहा हूँ। इसमें भिक्षा का कोई 
सवाल ही नहीं है | यह काम सिर्फ जमीन इकट्ठा करने का नहीं, बढ़िक एक 
विचार फैलने का हे | इसका उद्देश्य एक नये तरीके को आजमाना है| में इस 
बात की तलाश में हूँ कि जो बड़े भारी मसले हमारे सामने हैं, उनमें से किसी 
एक का भी इल हम उस अह्विंसक तरीके से निकाछ सकें, जो हमें गांधीजी 
ने सिखाया है और हिन्दुस्तान की सभ्यता के अनुकूल है | 

शरणार्थियों और मेवातों के बीच 
गांधीजी के जाने के वाद में यहाँ आ पहुँचा और शरणाथियों के बीच कुछ 
१4 


७० *- भूदान-गंगा 


काम करने का भी सोचा था। काम कुछ हुआ भी, लेकिन मुझे वह चीज 
नहीं मिली, जिसकी तलाश में में था। वह सारा काम सरकारी अधिकारियों 
से संबंध रखकर करना था, इसलिए उसकी अपनी मर्यादाएँ थीं। थोड़े ही 
दिनों में मैंने देख छिया कि मुझे और ही कोई रास्ता हूँढना चाहिए | 


इसी बीच मेव छोगों में काम करने का मौका मिला । उसमें भी अधिकारियों 
के साथ सम्बन्ध रखने का सवाल था, किन्तु काम मर्यादेत था और उस समय 
ंसकी ओर किसीका भी ध्यान नहीं था, बढ्कि एक नफरत-सी.ही थी। 
ग्पंरमेश्वर की कृपा से आज वह नफरत नहीं है । मुझे लगा कि उस काम से 
“अहिंसा की शक्ति कुछ प्रकट हो सकती है । आज भी मेवों में काम हो रहा है । 
हमारे लोग वहाँ काम में छगे हैं। मैंने जो सुझाव दिये, सरकार की ओर से 
'उन पर पूरी तरह अंमृछ नहीं हुआ | उन्होंने उसमें से कुछ हिस्सा माना, 
कुछ हिस्से पर अमछ किया। फ़िर भी वहाँ काफी काम हुआ, यही कहना 
चाहिए.। नतीजा यह हुआ कि जब मैं मुसलमानों में पहुँचता हूँ, तो वे मानते 
हैं कि यह शख्स किसी तरह का भेदभाव नहीं रखता | इस बात का अनुमव 
मुझे अजमेर की दरगाहशरीफ में हुआ। वहाँ हर मुसलत्मान ने मेरा सत्कार 
किया और--जैसा कि उनके यहाँ रिवाज है--हरएक ने मेरा हाथ चूमकर 
अपना प्रेम प्रकट किया | फिर उसका परिणाम मैंने हैदराबाद में देखा । में 
वहाँ हिन्दुओं का विश्वास-पात्र तो था ही-क्योंकि मैं तो उन्हींके धर्म में 
पता हूँ--मुसल्मान भाइयों ने मी मुझमें पूरा विश्वास व्यक्त किया । 
तेलंगाना में चिन्तासणि की प्राप्ति 
फिर भी मैं ढूँढने छगा कि कोई ऐसा तरीका हाथ आना चाहिए, जिसे 
अहिंसात्मक क्रान्ति का, सर्वेदिय का क्रियात्मक आरम्म कहा जा सके। मैंने 
समझ लिया था कि अगर यह होता है, तो खादी, ग्रामोद्रोग आदि का मी काम 
आगे बढ़ता है, नहीं तो न कोई खादी को पूछेगा और न ग्रामोद्योगों को ही | किंतु 
जब तेलंगाना की यात्रा का मौका आया, तो उसमें कुछ शोधन हुआ और एक 
चीज हाथ में आ गयी । तब से में उसीके पीछे छगा हूँ । मुझे एक जीवन-कार्य- 


भिक्षा नहीं, दीक्षा जप 


सा मिल गया है। मैंने समझ लिया है कि इतना काम करते-करतें अगर में 
खतम हो जाऊँ, तो भी मेरी जिन्दगी का साफल्य है। मानो मेरे हाथ में एकऋ 
स्त-चिंतामणि ही भा गया, निसकी में तत्यश्न में था। 
चामन के तीन कदम 

जप्तीन का मसलछा सारी दुनिया का मसला है, जिसे हछ करने में और 
मुढकों ने दूसरे तरीके अख्तियार किये हैं | लेकिन हम उसे अहिंसक तरीके से 
इल करना चाहते हैं | इसलिए अगर आप थोड़ी-थोड़ी जमीन देंगे, तो उससे 
गरीबों को थोड़ी जमीन तो मिछ जायगी, पर क्रांति का मेरा यह काम छजिंत 
हो जायगा । सम्राज-परिवर्तत की और समाज का आर्थिक हाँचा बढलने की 
आकांक्षा उससे तृप्त नहीं होगी । इसलिए जहाँ भी में गया, मैंने यही समझाया 
कि मुझे दान नहीं चाहिए, एक कुठुम्बीजन समझकर मुझे अपना हक दीनिये 
और दरिद्रनारायण की सेवा में लग जाइये । मैंने छोगों को समझाया कि देखिये, 
यह ती वामनावतार प्रकट हुआ है और वह तीम कदम भूमि माँगता है | पहला 
कदम यह कि भूमिह्दीन गरीबों के लिए जैसे अपने लड़कों को देते हो, वैसे दो । 
दुसरा यह कि आपको गरीबों की सेवा की दीक्षा लेनी है, ओर वीसरा कदम 
यह कि गरीबों की सेवा करते-करते स्वयं गरीब बन जाना है। इस तरह एक 
के बाद एक तीन कदम जमीन दे सको, तो ब्रढि राजा के समान वह पूर्ण 
बलिदान होगा | उससे हिंदुस्तान का नकशा ही बदल जायगा | 


जब में यह कहता हूँ कि 'जो जमीन देनी है, वह पूरे उत्साह से देनी है 
ओऔर बिन्हें देनी है, उनके जैसा जीवन बिताने की तैयारी रखनी है?, तो मेरा 
मतलूप यह नहीं कि उन वेजमीनों की तरह हमें भी दीन-हीन अवस्था बनाकर 
रहना है, बल्कि यह कि वे और हम दोनों समान हकदार हैं, इस भावना से 
सम्मिलित भोग भोगना है ओर इस तरह साम्बयोग सिद्ध करना दे । 


राजघाट, दिल्ली 
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शक्ति का अधिछान ह ४ २२; 


आन कई महीनों के बाद अपने प्रिय नेता पंडित जेबाहरठारू सेहर से 

मिलने का और उनके दर्शन का सुझे सोमाग्य प्रात्त हुआ | आाज ही उनका 

जन्म-दिस भी था। इस अवसर पर मैं उनको दीर्घायु और आरोग्य चाहता हूँ। 
पंडितजी का दुःख 


पंडितज्ञी से जो कुछ थोड़ी प्रारम्मिक बातचीत हुई, उठे उनके दिल का 
एक हुःख प्रकट हुआ | वे कहते थे : “हर कोई अपनी स्ुति करता है, यह 
अच्छी बात तो नहीं, फ़िर भी कुछ समझ्न में आ सकती है) छेकिन सुझे गहरा 
दुःख तो इसलिए है कि उम्मीदवार छोग अपनी प्रशंसा काफ़ी नहीं समझते, 
बढ्कि दूसरें की निन्‍दा भी करते हैं| मुझे यह सारा सहन करना पड़ता है। 
ऐसे झमेले को जो बर्दाश्त नहीं करता, ३चछा होती है उससे भागने की; छेकित 
छोड़ा भी नहीं जा सकता, क्योंकि जिम्मेदारी है ।४ 

यह में अपने और उनके बीच हुईं बातचीत का सार अपने शब्दों में कह 
रहा हूँ । मैं समझता हूँ कि वे तो जी-जान से लगे हैं कि कांग्रेस की शुद्धि हो । 
निस्सदेह आज कांग्रेठ सबसे बड़ी जमात है| सिफ संख्या में ही नहीं, बास्क 
आज मी उसमें कई अच्छे छोग हैं। उत्त संस्था के पाछे एक महान्‌ इतिहास 
है, जिसका गौरव भविष्य-काल में गाया लायगा । इसलिए अगर उस संस्था की 
शुद्धि होती है, तो हमारा बहुत कुछ काम बन सकता है | 


स्वराज्य से पूर्व राजनीति में शक्ति 


लेकिन इसमें हमें इतनी मुश्किल क्यों माद्म हो रही है ! इसका एक 
कारण तो यह है कि हम लोगों की कुछ दिश्वा-भूल हो रही है। हम छोगों के 
ध्यान में एक बात नहीं आती कि जब देश विदेशियों के हाथ में रहता है और 
आजादी हासिछ करने का सवार आता है, तब शक्ति का अधिष्ठान राजनीति 
में रहता है | इसलिए महात्मा छोग भी राजनीति में हिस्सा लेना अपना कर्तव्य 
समझते हैं। तिरूक महाराज से पूछा गया कि स्वराज्य प्राप्त करने के पश्चात्‌ 


शक्ति का अधिष्टान णुरे 


आप क्या करेंगे ! तो उन्होंने कह्या था कि में तो ज्ञान की उपासना करूँगा, 
विद्यार्थियों को पढाऊँगा !? उन्होंने ऐसा इसलिए कहा था कि अध्यापन-अध्ययन 
उनके जीवन की तृप्ति का आन्तरिक विषय था | दिनभर राजनैतिक काम करने 
के बाद रात को जब वे सोने जाते, तो वेदाभ्यास कर लेते, ऐसी, उनकी ज्ञान- 
पिपासा थी। फिर भी वे राजनीति में पड़े। वे जानते थे कि यदि इस वक्त 
राजनीति में नहीं पड़ते, तो किसी भी तरह की सेवा करना मुश्किठ है | इस- 
लिए उस समय उन्होंने राजनीति को परम धर्म माना | तात्पर्य यह है कि जिस 
पुरुष का प्रेम राजनीति में न हो, उसे भी देश की परतंत्रता क्री स्थिति में 
राजनीति में उतरना पड़ता है, क्योंकि वहाँ त्याग का अवसर होता है और 
त्याग में ही शक्ति का अधिष्ठान होता है। 


खराज्य के वाद सामाजिक-आर्थिक क्षेत्र में 


लेकिन जब देश खतन्त्र हो नाता है, तब शक्ति का अधिप्ठान्‌ बदछ जाता 
है। तब शक्ति राजनीति में नहीं, सामाजिक सेवा में रहती है, क्योंकि फिर 
समान का ढाँचा बदलता होता है, आर्थिक विषमता प्रियनी होती है। ये 
सारे काम सामाजिक क्षेत्र में करने पढ़ते हैं। उसमें त्याग के प्रसंग आते हं, 
कष्ट सहन करने पड़ते हैं, भोग-छालछसा को संयम में रखना पड़ता दें, 
वैराग्य की ज़रूरत पड़ती है। इसलिंए शक्ति इसी क्षेत्र में रहती हैं। लेकिन 
जिन्हें इसका भान नहीं होता, वे गलतफहमी में रहते है कि शायद शक्ति का 
अधिष्ठान भव भी राजनीति में ही है ओर वे उसी क्षेत्र की ओर दाड़ जाते 
है| वहाँ सत्ता तो रहती है, लेकिन शक्ति नहीं | 

सत्ता और शक्ति में बहुत अन्तर है। थोड़ा विचार करने से ही इन दोनों 
का फर्क माद्म हो जाता है। सत्ता में एक पद तो प्राप्त होता है। ओर, जत्र 
देश खतन्त्र हो यया और खा हाथ में ले ली, वो वहाँ जाना जरूरी हो 
जाता है। लेकिन वहाँ इने-गिने छोग ही जा सकते हैं। वहाँ एक सीमित 
क्षेत्र होता है, उसमें संविधान और कानून की सीमा होती है, उसके मीतर 
रहकर मालिक जिस तरह की सेवा चाहता है, उस तरह की सेवा उसे करनी 
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पड़ती है | लेकिन वहाँ भी मनुष्य को जाना पड़ता है और वहाँ मोह भी काफी 
है। कदम-कदम पर मोह, .छोम और लछाच के अवसर आते रहते हैं, गिरने 
की संभावना रहती है। इसलिए वहाँ जनक महाराज जैसे निरल्मि इतिवाले 
लोगों की आवश्यकता होती है। चन्द छोग ही वहाँ जा सकते हैं। उनकी 
तादाद बहुत कम होगी । बाकी अधिक लोग जो रह जाते हैं, उन्हें सामाजिक 
क्षेत्र में काम करना चाहिए और देश को आगे ले जाने की शक्ति निर्माण 
करनी घाहिए | 

आज समांज की जो स्थिति है, उसे खीकार कर उसकी सेवा करना सत्ता- 
वालों के लिए भी सरल नहीं । मिसाल के तौर पर कोई भी सप्ताधारी सत्ता के 
आधार पर हिन्दुस्तान में बीड़ी बन्द नहीं कर सकता, क्योंकि आज का समाज 
उस बुरी आदत को नहीं छोड़ सकता । इस बुरी आदत से छुड़ाना उन छोगों 
का काम है, जो सामानिक क्षेत्र में सेवा करते हैं । समाज-सेवक इसके खिलाफ 
समाज को आगे ले जाने का काम कर सकता है और अनुकूछ वातावरण बन 
जाने पर सत्ताधारी बीड़ी को बन्द करने का कानून बना सकते हैं। अमेरिका 
में आज शराबबन्दी नहीं हो सकती; क्योंकि वहाँ का समाज शराबबन्दी के 
लिए अनुकूल नहीं है। किन्तु हिन्दुस्तान में शराबबन्दी हो सकती है, क्योंकि 
यहाँ की भूमि में उसके अनुकूल वातावरण मौजूद है । 

राजनैतिक सत्ता में समाज को आगे ले जाने की अधिक शक्ति नहीं | 
वह शक्ति और चृत्ति सर्वबन्धनों से निलिप्ति, स्व स्थानों से अलिप्ति, सेवापरायण 
वृत्ति से समाज की सेवा करनेवाछों में ही हो सकती है | क्योंकि इस वस्तु 
का भान राजनैतिक कार्यकर्ताओं को नहीं है, वे उसी क्षेत्र में जाने का प्रयत्न 
करते हैं। अगर यह भान हो, तो बहुत सारे लोग सामाजिक क्षेत्र में आने की 
कोशिश करेंगे | 

गांधीजी ने इसीलिए दूर दृष्टि से छोक-सेवक-संघ” बनाने की सलाह दी 
थी, जिसे हमने नहीं माना । उसके लिए मैं किसीको दोषी नहीं ठहरा सकता । 
बिन्होंने इस कांग्रेस को कायम रखा, उनके पीछे भी एक विचार था। 
प्वाहे उस विचार में गलती हो, पर मैं उसे मोह नहीं कहूँगा। लेकिन 


शक्ति का भधिष्ठान जुजु 


अब कांग्रेस के सामने ऐसा कोई कार्यक्रम चाहिए, जिससे रोजमर्रा कुछ त्याग 
के प्रसंग आये। जब तक कांग्रेस के समासदों की कस्ोटो उस कार्यक्रम पर नहीं 
होती, तब तक कांग्रेस की शुद्धि मृगजलवत्‌ होगी, ऐसी मेरी नम्न राय है । 
मित्रों से सेवा की सलाह 

इसलिए मेरे जो मित्र आब कांग्रेस में हैं और जो किसान-मजदूर प्रजा- 
पार्गी में या समजिवादी-पार्टी मे हैं, उन सबसे मेरा कहना हैं कि जो लोग 
राजनीति में जाना चाहते है, उन्हें में ना नहीं कहता, परन्ठु वाक्की सबको 
सामाक्षिक सेवा में छम जाना चाहिए। वरना समाज की प्रगति कुंठित हो 
जायगी। इतना ही नहीं, समाज्ञ नाचे भी गिर सकता है। इसलिए एक बड़ी 
जमात समाज में ऐसी होनी चाहिए, जो निरन्तर सेवा में छगी रहे, जागरूकता 
के साथ सेवा करती रहे | उसे राजकाज का अनुभव भी रहे, लेकिन सता से 
अलग रहकर निर्भयता के साथ तट्स्थ-बुद्धि से अपने विचार जाहिर कर सके, 
जिसका नैतिक असर सरकार पर ओर छोगों पर भी पढ़ सके | वही ऐसी जमात 
हो सकती है, जो सत्ता में न पड़े--सच्ता की मर्थादा सम्झकर--शणा से नहीं, 
ब्रढिक्र यह समझकर कि शक्ति का अधिष्ठान सत्ता में नहीं, समाव-सेवा में है । 

सर्वोदिय-ससाज की जरूरत 

आजकढछ यह खाल हो रहा है कि बहुमत के खिलाफ एक विरोधी दुछ 
होना चाहिए, नहीं तो छोकतन्त्र का रूपान्तर फासिज्म ( एकतन्च ) में हो 
सकता है| यह सारी पर्चिम की परिमाषा है, और चूँकि हमने लोकतन्त्र का 
विचार पश्चिम से ही गदह्ृण किया है, वह परिभाषा भी रहेगी और वह विचार 
भी रहेगा | यह खयाल गछत नहीं है | इसलिए बहुमत के अछावा अद्पमतवालों 
का भी आदर कर दोनों--चाहे राजनीति में विरोधी हों--मिलकर रहें और 
परष्पर प्रेम से काम करें; प्रेम में कोई फक न आने दें। इससे कुछ नियन्त्रण 
रहेगा ओर उत्ताधारियों की शुद्धि होगी। वे गलतियाँ करने से ब्चेंगे | 

लेकिन इतने से काम पूरा नहीं होता | देश की शुद्धि का भीर देश की 
उन्नति का काम तभी होगा, जब सत्ता के दायरे से अल्य रहकर सत्र तरह से 


जद - भूदान-गंगा 


-विवेकशील, अध्ययनशीछ, त्यागशीछ सेवकों की एक जमात कायम होगी। 
“हमने ऐसे समाज को 'सर्वोदय-समाज? का नाम दिया है। अगर इस विचार से 
लोग सहमत हों, तो वे सर्वोदय के सेवक बन जायें। सर्वोदय कोई पंथ,नहीं, 
उसमें कोई काम अनिवारय नहीं, उसमें कोई कड़ा अनुशासन नहीं। प्रेम से 
विचार समझकर सर्वोदय की सेवा करनी चाहिए। इसके पीछे जो दृष्टि है, उसे 
समझकर सब छोग सर्वोदिय-ब्त्ति को स्वीकार करें। ह 

राजघाट, दिल्ली 
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लोकयात्रिक सरकार २३५६ 
हमारी इस पैदल यात्रा में कई तरह के अनुभव आते हैं और अनन्त प्रस्‍्न 
यूछे जाते हैं | कुछ प्रइन तो समान होते हैं और हर जगह वें ही पूछे जाते हैं. 
उनमें एक प्रश्न अक्सर होता है, 'सेक्युलर स्टेट? के चारे में । 
सेक्युलर स्टेट और दशविध धर्म 
एक जगह तो एक भाई ने कहा: मनु महाराज ने धर्म के दरशविध लक्षण 
बताये हैं, लेकिन हमारी सरकार कहती है कि हम तो घमम को नहीं मानते | 
तब हमारा क्‍या कर्तव्य होता है ? क्या हम मनु महाराज की आशा का अलु- 
सरण करें या इस धघर्म-विहीन सरकार को कल्पना का 2? 
मुझे इस शख्स को विस्तार से समझाना पड़ा । अगर कोई विचार का ग्रईन 
: पूछा जाता है, तो चाहे वह वार-बार क्यों न पूछा जाय, मैं विस्तार से उत्तर 
देने की कोशिश करता हैँ, क्योंकि चित्त के सन्‍्देह और संशय हमेशा सारे 
जीवन को कल॒षित करते हैं। अक्सर यह देखा जाता है' कि बहुत-से सन्देह 
झव्द-मूलक होते हैं। झब्दों का ठीक प्रयोग नहीं किया जाता, . इसलिए बहुत- 
सी गलतफहमियाँ हुआ करती हैं | मत महाराज ने दशविध धर्म बताया है | 
ईसा की दशविध आज्ञा क्रिस्ती और यहूदी-धर्म में मशहूर हैं। वे दस आज्ञाएँ 
ओऔर मनु महाराज के दशविध धर्म एक ही हैं | बह्कि यदि ऐतिहासिक दृष्टि से 
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देखें, तो शायद ऐसा ही निष्कर्ष निकलेगा क्लि मनु महारान की दशविध 
आशाएँ रुपान्तरित होकर यहूदी और क्रिस्ती धर्म में पहुँच गयी हैं। मनु एक 
अत्यन्त प्राचीन ऋषि हो गये हैं। 'मनुस्दृतिः तो उस हिसात्र से बहुत अर्वाचीन 
पंथ है, लेकिन मनु स्वयं बहुत प्राचीन हैं। उनके वचनों का हमारे समान में 
इतना असर था कि वैदिक-धर्म में एक स्थान पर कहा है: “यत्‌ किंच मनु 
जवदत्‌ ठद सेपजम्‌ ।” मनु ने जो भी कहा है, भेषज है, द्वितकारी पथ्य है, 
ओपधि है। चाहे औषधि कड़वी माद्म पड़े, तो भी परिणाम गुणकारी होता 
है | इसलिए उसे जरूर सेवन करना चाहिए । ऐसा वाक्य मनुस्मृति में भी है। 
लेकिन वह आधुनिक मनुस्मृति को ध्यान में रखकर नहीं, बल्कि प्राचीन मननु- 
वचन को, जो श्रद्धा से परम्परागत समाज में पहुँच गया है, ध्यान में रखकर 
कहा गया है। मेंने यह सब उस भाई को समझाया | समझाया वंया, मानो 
उसका एक क्लास ही लिया | 

उसका एक-एक छक्षण ऐसा है, जिसके बगेर न तो समाज का धारण 
हो सकता है ओर न व्यक्ति का जीवन ही उच्चत हो सकता है। उस आज्ञा 
में एक “अस्तेय-बतः है; यानी चोरी न करना | अस्तेय तो धर्मसंगत है। क्‍या 
हमारी धर्मातीत वरकार चोरी चाहेयी ? उसमें ब्योच? भी धर्म बताया है, तो 
क्या हमारी सरकार सफाई ओर आरोग्य नहीं घाढेगी ! उसमें विद्या? का 
उल्लेख है, तो क्‍या सेक्युलर स्टेट में विद्या न रहेगी, अविद्या रहेगी ! और * 
वहाँ घर्म को सत्य बताया है, तो हमारी सरकार ने भी 'सत्यमेव जयते? यह 
विरुद बनाया है। यह विरुद-वाक्य उपनिषदों में से लिया है, जो इस भारत- 
भूमि के मूल गंथों में से है । 

सायंश्, 'धर्मः शब्द इतना विशाल ओर व्यापक है कि उसके सारे अर्थ 
बतानेवाल्य शब्द मेंने अब तक किसी मापा में नहीं देखा। सारे अर्थ तो 
जाने दीजिये, उसके बहुत-से अर्थवाल्य भी कोई शब्द मैंने नहीं पाया | इसलिए, 
जो लोग सरकार को धर्म विहीन कहते हैं, वे तो मानो गाली देते हैं । और 
जो घर्मातीत या घ॒र्म के बाहर है, वह सिधरा अधर्म के ओर क्या हो सकता 
है! बल्कि अगर हम इतना भी कहें कि सरकार सिक्‍्युलुए यानी धर्म से 
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असम्बद्ध है, तो भी अर्थ ठीक नहीं हो पाता | अतः धर्म से अंसंबद्ध, उससे 
विहीन अपनी सरकार को बताना एक निरा भ्रम-प्रचार ही होगा। ऐसा 
श्रान्त प्रचार काफी हुआ है और कुछ जाननेवाले अच्छे छोगों ने भी इस तरह 
की थीका की है । 
वेदांती सरकार, छोकयात्रिक सरकार द 

यह सारा क्या हो रहा है ! 'सिक्‍्युलर? शब्द का तर्जुमा हमारी भाषा में 
हम किस तरह करें, यह एक नाहक का सवाल हमारे सामने पेश हुआ है ! 
सेक्युल? का अथ अगर हम पंथातीत या अपांथिक करें, तो भी ठीक अर्थ 
प्रकट नहीं होता । पंथ? याने मार्ग, जिसे अंग्रेजी में 'पाथ” कहते हैं। तो 
पंथातीत? याने 'मार्ग-विहीन! सरकार हुई। किन्तु वह शब्द तो 'गुपराह? का 
पर्याय है। इसके लिए “अपांथिक? शब्द भी नहीं चल सकता | 

इसलिए, सेक्युलर शब्द का अथ बताने के लिए मैंने विदान्ती? शब्द चुन 
लिया और उस भाई को समझाया कि हमारी सरकार '“वैद्क? नहीं होगी, वढ्कि 
धवेदान्ती? होगी । वेदान्त में किसी उपासना का निषेध नहीं है । जितनी उपा- 
समनाएँ हैं, सबको वेद समान भाव से देखते हैं। फिर मी वेदान्त की अपनी 
निज की कोई उपासना नहीं रखी, इसलिए अगर हम वेदान्ती सरकार कहें, तो 
कुछ अच्छा अर्थ प्रकद होता है । ह 

एक दफा ऐसा अनुभव हुआ कि रामक्ृष्ण-आश्रम के एक संनन्‍्यासी कहने 
लगे: “हमारा देश किघर जा रहा है !” अक्सर देखा गया है कि रामकझृष्ण 
मिशन के लोगों में किसी प्रकार की साम्प्रदायिक भावना नहीं होती | फिर भी 
उस संन्‍्यासी भाई ने वैसा सवाल किया। मैंने पूछा : “किघर जा रहा है ९? वे 
बोले: “सेक्युलूर स्टेटवाले तो आध्यात्मिक मूल्यों से इनकार करते हैं !” मैंने 
कहा: “अगर ऐसी बात होती, तो सत्य को त्रिरद न बनाया जाता ।” इसलिए 
मेरा तो कहना है कि अंग्रेजी शब्द के कारण ही सारी गड़चडी हुई है। मैंने 
सेक्युलर के लिए. वेदान्ती शब्द का प्रयोग किया है। हमारी सरकार मेरी दृष्टि 
से 'वेदान्ती सरकार? है। जिस वेदान्त को आप मानते हैं, उसे वे भी मानते हैं. | 

मैंने उनसे कहा कि हमारे यहाँ २१ वर्ष के बाद हरणक को वोट का अधि- 
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कार है। आप २११ साल की आयुवाली बात भूछ जाइये। परन्तु हरएक 
को हमारे विधान में जो एक वोट का अधिकार दिया गया है, वह किस घुनि- 
याद पर दिया गया है ? अगर छारीर की बुनियाद पर दिया गया होता, तो 
इहग्एक के शरीर में भेद है; एक का शरीर दूसरे के शरीर से मिन्न होता है, 
किसीका शरीर दूसरे के शरीर से तिगुना भी बल्वान्‌ हो सकता है। अगर शरीर 
की बुनियाद हो, तो एक को एक वोट दिया जाय, तो दूसरे को दो, तीन या चार 
भी देने होंगे । किन्तु अगर बुद्धि की बुनियाद पर अर्थ छगाते हैं, तो एक की 
बुद्धि दूसरे की बुद्धि से इजारगुना कम-वेश हो सकती है, क्योंकि बुद्धि में तो 
हजारगुना फक हो सकता है। फिर एक वोट का आधार इसके सिवा क्‍या 
हो सकता है कि हरणक में एक आत्मा विराजमान है। सिवा आत्म-ज्ञान की 
बुनियाद के इसका और कोई आधार हो नहीं सकता । हाँ, ११ वर्ष उम्र की के 
है। मनुष्य को वोट है, पशु को नहीं | फ़िर किस बुनियाद पर उसे सिक्युलूर! 
कहा ! एक तो यह कि हमारा बिरुद 'सत्यसंच जयते” है और दूसरा बहं कि 
सबको ही समान माना गया है । दोनों को मिलाकर स्टेट सेक्युडर बन सकता 
है | याने सेक्युलर स्टेट का आधार आक्मज्ञान ही है। यह जब मैंने कहा, तत्र 
उनका समाधान हुआ | 


उन्होने पूछा कि क्‍या आप जाहिरा तौर पर कह सकते हैँ कि सरकार 
वेदान्ती है। मैंने कद्दा कि में जाहिरा तौर पर नहीं कहूँगा । आपको समझाने 
के लिए मेने इस शब्द का प्रयोग किया है। हमारी सरकार नास्तिक नहीं है । 
वह आध्यात्मिक मूल्यों को मानती है, आत्मा को मानती है, उसकी समानता 
को मानती है । फिर भी वेदान्त जितनी गहराई में जा सकता है, उतनी गहराई 
में वह नहीं जा सकती । अब अगर हम एक झब्द सेक्युढर का तजुपता नहीं 
कर सकते ओर भाष तो प्रकट करना ही है, तो “निष्पक्ष स्वायनिष्ठ व्यावहा- 
रिकः सरकार कह सकते हैं | एक- ही किंतु कठिन संस्कृत शब्द में कहना हो, 
तो लोक-बातिकः सरकार कह सकते हैं। याने वह सरकार, जो छोकयात्रा 
के बल पर जनता को चलाना चाहती है। शब्द कठिन अवश्य है, लेकिन 
उससे कठिनाई कुछ दूर हो सकती है । 


६० भूद्ान-गंगा 


अंग्रेजी ही गछतफहसी की जड़ 
पर यह सारी आफत क्यों ? इसलिए कि हमारी सरकार का सारा चिन्तन 
अंग्रेजी में होता है, फिर उसका तजुमा करना पड़ता है। किसी भाषा का अनु- 
वाद दूसरी भाषा में एकदक ठीक नहीं होता। अगर हम अपनी जब्ान में 
सोचते होते, तो वे सारी गलतफहमियाँ टछ जातीं, जो आज हो रही हैं. और 
जिसके कारण यह सब कठिनाई पेश आ रही है। 
अंग्रेजी भाषा को पंद्रह साल का जीवन दे दिया गया है। इसका नतीजा 
यह हो रहा है कि हमारी सरकार का कारोबार किस तरह चलता है, उसका ज्ञान 
हमारे यहाँ के एक पढ़े-लिखे किसान' को भी उतना हो सकता है, जितना कि 
इंग्लैंड और अमरीका के लोगों को होता है। हमारी जनता को जँधेरे में रखना 
ठीक नहीं । ऐसी हालत में अंग्रेजी भाषा से जितने शीघ्र मुक्त हो सकते हैं, 
, होने की आवश्यकता है और इस आवश्यकता को में कदम-कदम पर देख 
रहा हूँ । वेदान्ती शब्द इतना महान्‌ है कि वह भारतीय जनता को आप के 
समान है, लेकिन अब उसे टालने की इत्ति हो रही है । 

- सेक्युलर शब्द के कारण बड़े-से-बड़े छोगों में गलतफहमी होती है | अगर 
किसी रुडूल में बेद्‌ की प्रार्थना होती है, तो पूछते हैं कि सेंक्युछर स्टेट की 
सरकार में वैदिक मंत्र कैसे पढ़ा जा सकता है १ गत सप्ताह मैं अछीगढ़ विश्व- 
विद्यालय सें गया था। वहाँ के विद्यार्थियों और ग्रोफेसरों ने बहुत ही प्रेम से 
मेरा स्वागत किया | मेंने उन्हें जो बातें बतायीं वे साधारण नहीं थीं, गम्भीर थीं | 
मैंने सब धर्मों की झुद्धि की बात कही थी और इसल्ाम की शुद्धि को व्याख्या 
भी की थी। उन छोगों का रिवाज है कि आरम्म में खड़े होकर 'कुरानः की 
आयत पढ़ें | जाकिर-हुसेन साहब ने मुझसे पूछा, तो में बहुत खुशी से खड़ा 
हो गया | सारा कार्यक्रम बड़े प्रेम से हुआ। भुझे भी कुरान का कुछ अभ्यास 
है | इसलिए आयते सुनकर खुशी हुईं । रेकिन अगर इस पर कोई कहे कि 
सेक्युलर स्टेट की यूनिवर्सिथी में कुगन की आयतें क्‍यों पढ़ी जाती हैं, तो यह 
गलत है। एक विदेशी शब्द के कारण ऐसी गलतफहमी हो रही है। 


राजघाद, दिल्ली 
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देश की वर्तमान हालत की मीमांसा करते हुए मैंने वतावा था कि एक 
तो अधिकारी पक्ष रहेगा, जो छोगों की ओर से बहुसंख्या के आधार पर राजकाज 
की जिम्मेदारी उठायेगा और दूसरा एक विरोधी पक्ष होगा, जो उनके कार्यों में 
प्रति-सहकार करेगा | यानी जहाँ सरकार की आवश्यकता माल्म हो, वहाँ सह- 
कार करेगा और जहाँ विरोध की आवश्यकता हो, वहाँ विरोध करेगा । थे दोनों 
याजनैतिक क्षेत्र में काम करेंगे । इनके अछावा तीसरा एक निष्पक्ष समाज होना 
चाहिए, जिसकी गिनती न अधिकारी पक्ष में होगी, न विरोधी पक्ष में, बल्कि 
यह एक अलग जमात होगी। उसकी अपनी एक खातियत होगी ओर वह 
जमात सेवा के काम में लगी हुई होगी | इस तरह की जमात नितनी विश्ञाल 
और शक्तिशाली होगी, राज्यतंत्र और छोकतन्त्र, दोनों उतने ही शुद्ध और 
मर्यादा में रहँगे । उस तीयरे निष्पक्ष समाज का एक बड़ा भारी देशव्यापी कार्य- 
क्रम होगा। कार्यक्रम के कुछ पहलू दिग्दशन के तोर पर आप लोगों के सामने 
आज रखने को सोच रहा हूँ । 

जीवन-शोधन 


उस जमात के जो काम होंगे, उनमें बुनियादी और प्राथमिक काम यह 
रहेगा कि वे छोग जीवन-शोधन का काम करेंगे। अपने निजी जीवन की भी 
शुद्धि और अपने कुट्ठम्त्री जन, मित्र, सहधर्मी, सबकी जीवन-शुद्धि नित्व निरंतर 
परखते रहेंगे । अगर कहीं असत्य अपने में छिप रहा है, तो बारीकी से उसका 
शोधन करेंगे | उस असत्य को मिट देंगे। वे यह भी देखेंगे कि हृदय के किसी 
कोने में अगर मय के अंश रह गये हैं, तो वे किस प्रकार के हैं। भव अनेक 
प्रकार के होते हैं। उन मयों में से वे कोनसे प्रकार के हैं, जो हृदय में राज्य 
कर रहे हैं ! उन सब अंशों को देखकर उनसे मुक्ति पाने की कोशिश करेंगे | 
अर्थात्‌ सदा-सर्वदा निर्भय बनाने का उनका ग्रवत्न रहेगा । उनकी हरएक कृति 
हमेशा संयमयुक्त रहेगी--बाक्‌ संयम, काय-संयम, मन-संयम, उनको नित्य 
साधना रहेगी। वे वह भी देखेंगे कि अपनी आजीविका का मुख्य अंश, जहाँ 
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तेक हो सकता है, उत्पादक शरीर-श्रम पर चलायें भौर निजी पारिवारिक 
तथा सामाजिक, तीनों दृष्टि से प्रयोग करें | यह सारा जीवन-शोधन का बुनियादी 
काम उनका प्रथम कार्य होगा । 


> अध्ययनशीलता 
दूसरी बात उन्हें यह करनी होगी कि नित्य निरन्तर अध्ययनशील रहें । 


लोकजीवन की जितनी शाखाएँ और उपशाखाएँ हैं, उनका वे अध्ययन करेंगे । 
हर तरह की उपयुक्त जानकारी उनके पास रहेगी। यह नहीं कि वे व्यर्थ की 
जानकारी का परिग्रह फरेंगे । बह्कि जो जानकारी, समाज-जीवन ओर बव्यक्ति- 
गत जीवन, आमन्तरिक तथा बाह्य के लिए जरूरी है, उसे वे हासिल करते रहेंगे । 
इस तरह अध्ययन होता रहता है, तभी स्वराज्य तरक्की करता है। स्वराज्य में 
ऐसे अध्ययनशील लोगों की बहुत जरूरत रहती है। बिना अध्ययन के कोई 
भी समाज गहरा काम नहीं कर पाता। मैं देख रहा हूँ कि इस दिशा में बहुत 
काम नहीं हो रहा है। में इसे बुनियादी काम तो नहीं कहूँगा, परन्तु आवश्यक 
और महत्त्व का कहूँगा । 
निष्कास समाज-सेवा 


तीसरी वात यह करनी होगी कि समाज-सेवा के जो क्षेत्र हैं, खासकर 
उपेक्षित क्षेत्र, जिनकी ओर समांज का ध्यान नहीं है, बिन्‍्हें आगे ले जाने में 
समाज और सरकार, दोनों का खयाल नहीं है, उनकी ओर ध्यान देना | सब्र 
तरह की सेवा में रात-दिन निष्काम बुद्धि से छगे रहना, दीर्घ काछ में उसका 
फल मिलेगा, ऐसी निष्ठा रखकर कभी तेज कम न होने देना और चारों ओर 
अँधेरा फैला हो, तो भी दीपक के सम्तान अँघेरे का भान न रखकर मस्ती से 
सेवा करते रहना--उनका काम रहेगा | 

वाणी से निर्देश, ऋृति से सत्याग्रह 

चौथा काम, समाज-जीवन में या सरकारी कामों में जहाँ कहीं गलती 

देखें, वहाँ उसका निर्देश करना । यह जरूरी नहीं कि निर्देश जाहिया तौर पर 
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ही किया जाय, परन्तु जहाँ जाहिरा तोर पर निर्देश करने का मौका आये, वहाँ 
राग्द्रेष-रहित होकर स्पष्ट शब्दों में उसे जनता के सामने रखना और उसमें 
अपनी प्रतिभा प्रकट करना उनका काम होगा | इस तरह सामाजिक और सर- 
कारी कामों के बारे में चिन्तन करते हुए उनमें कहीं दोष आ जायें, तो उन्हें 
प्रकट करना उनका कर्तव्य होगा | 


कभी-कभी उन दोषों के छिए क्रियात्मक प्रतिकार का मौका भी भा सकता 
है| वह इतना सहज होगा कि जिनके विरोध में वह होगा, उन्हें भी वह प्रिय 
लगेगा; क्योंकि वह उनकी सेवा के छिए ही होगा। उसे 'प्रतिकाएः का नाम 
देने के बजाय 'शख्र-क्रियाः कहना ही टीक रहेगा; क्योंकि शखत्र-क्रिया जिस पर 
होती है, उसे भी वह प्रिय होती है | उसे सत्याग्रह? भी कह सकते हैं | परस्तु 
थाज सत्माग्रह का अर्थ गिर गया है| उत्तम-से-उत्तम शब्द भी नाछायक हाथों 
में कैसे बिगड़ सकते हैं और मामूली-से-मामूली शब्द भी अच्छे हाथों में कैसे डठ 
सकते हैं, उसका यह एक उदाहरण है। इस तरह सत्याग्रह आज धमकी के 
अर्थ में, शस्र के अर्थ में और शखत्र के अभाव में शख्रवत्‌ हिंसा के अर्थ में 
इस्तेमाल किया जा रहा है । इस तरह यह शब्द विगड़ गया है। इसमें शब्द 
का दोष नहीं । शब्द स्वच्छ है, इसलिए उस शब्द का प्रयोग करने में दोष नहीं 
है और उसका प्रयोग में करूँगा । इस तरह वाणी से निर्देश और कृति से 
सत्याग्रह यह भी उन कार्यकर्ताओं का काम रहेगा। 


मसलों का अहिंसक हल दूँढ़ना 


इसके अलावा पाँचवाँ काम उनका यह रहेगा कि समान-जीवन में जो भारी 
मसले पैदा होते हैं, उनका अहिसात्षक हर वे खोज लें। अहिसात्मक तथा 
नैतिक तरीके से बड़ी-बड़ी समस्याएँ भी इल हो सकती हैं, यह वे साबित कर 
देंगे । अगर वे साबित कर सके, तो नेतिक और अहिसात्षक तरीकों पर छोगों 
की श्रद्धा जम सकती है । छोगों को नैतिक तरीके प्रिय तो होते ही हैं, लेकिन 
प्रत्यक्ष परिणाम देखे कौर लोगों की निष्ठा स्थिर नहीं हो सकती | प्रत्यक्ष पयोग 
से छोगों को निष्ठा साबित करना, यह इस निष्पक्ष-समराज का पॉचवों काम होगा । 


द्द भूदान-गंगए 


के बाद झांतिमय उपायों की सफलता में सेरा विश्वास और भी दृढ़ हो गया है। 
हवा, प्रकाश' और पानी को तरह भूमि भी भगवान्‌ की सहज देन है। .भूमि- 
हीनों की ओर से उनके लिए में जो उसे माँग रहा हूँ, वह न्याय से अधिक 
, और कुछ नहीं है। ३ 
आखिर यह सन्न में क्‍या कर रहा हूँ ! मेरा उद्देश्य क्या है ? स्पष्ट है कि 
मैं परिवर्तन चाहता हूँ ।. प्रथम हृदय-परिवर्तन, फिर जीवन-परिवतंन, और बाद 
में समाज-स्वना में परिवततन छाना चाहता हूँ। इस तरह त्रिविध परिवर्तन, 
तिहरा इंन्कलाब मेरे मन में है । ; 
जहाँ ऐसी राजनैतिक और सामाजिक क्रांति करने की बात है, वहाँ 
मनोजृत्ति ही बदल देने की जरूरत होती है। यह काम छड़ाइयों या हिंसक 
क्रांतियों से हो नहीं सकता । छड़ाइयों और क्रांतियों से जो काम नहीं: हुआ, 
बह बुद्ध, ईसा, रामानुज आदि महापुरुषों ने किया। यह काम भी उन्हींके 
तरीके से होगा | आखिर तो जो मैं चाहता हूँ, वह सर्वस्वदान की ही बात है, 
सबके कल्याण के लिए अपना समर्पण कर देना है | 
४ कानून कब १ 
आप यह समझ लें कि मैं दरिद्रनारायण की ओर से दान? नहीं माँगता, 
अपना हक माँग रहा हूँ। मेरा काम सिर्फ भूमिदान इकट्ठा करना नहीं है। 
मैं जमीन के मालिकों को यह समझाने की कोशिश कर रहा हूँ कि उन्हें अपनी 
जमीन का एक हिस्सा छोड़ देना चाहिए। जहाँ एक बार यह बात उनके 
ध्यान में आ जाय कि भूमिहीनों को भूमि का अधिकार है, तो योग्य कानून 
बनाने के लिए अनुकूल वातावरण तैयार हो जायगा। और वातावरण तैयार होने 
पर जो कामून बनेगा, वही सफछ होगा, क्योंकि तन छोग उसे मान्य करेंगे, फिर 
चाहे हमारे पाँच करोड़ एकड़ के लक्ष्य का बीसर्वोँ हिस्सा ही क्‍यों न पूरा हो । 
। - अन्त समान, पर आरस्म सिन्न 
सुबह एक भाई आये और बहुत उत्साह के साथ कहने छगे ; आपका 
कार्यक्रम अच्छा है, लेकिन कब पूरा होगा १, कह नहीं सकते |? मैंने कहा 
मेरी योजना अहिंसा की योजना है। अहिंसा की योजना में काबूम नहीं आा 


अहिंसक क्रान्ति ओर कानून ः्र्छ 


सकता, ऐसी बात नहीं । लेकिन पहले जोेकमव का प्रदर्शन होना चांहिए ? 
उसके लिए पहले हवा तैयार करनी पड़ती हैं| फिर जन चहुतों की हार्दिक 
सम्मति प्राप्त हो जाती है-चाहे उस अवस्था में कुछ छोग विरोध भी करें--तब 
कामून मदद के लिए आ सकता है। मेरो योजना में मी यह सब है | काबूत 
तो साम्यवादी ( कम्युनिस्ट ) भी चाहते हैं । उनकी योजना में मी कानून होता 
है; लेकिन पहले कत्छ आरम्भ होता है और फिर वे कानून बनाते हैं, वो उस 
कानून में भी कत्ल का रंग चढ़ जाता है। मेरा काम भी कानून से समाप्त 
होगा, लेकिन उसका आरम्भ करुणा से होता है । छोगों झो सारी जाते शांति 
से समझायी जाती हैं। जब्र लछोगों को यह कबूल हो जाता है कि छो चीज कही 
जा रही है, .उसमें न्याय है और अभी जो हाल्त है, उसमें अन्याय है, उसमें 
बचाव नहीं है, तब्र मेरा काम पूरा हो जाता है । इस तरह यह काम करणा से 
प्रार््म होता है और अहिंसा के तरीकों से घलता है ! बत हवा तैयार हो जातो 
है, तब कानून मदद के लिए आता है । 
दान याने न्याय्य हक 

कुछ छोग कहते हैं कि मेरी योजना पहले दान-योचना थी और अब में 
हक माँगता हूँ। किन्द बात ऐसी नहों है। मैं पहले से ही न्याय ओर हक 
की बुनियाद पर यह बात कह रहा हूँ। न्याय यानी कानूती स्याव नहों, बिक 
ईइवर का न्याय है। मैंने स्वराज्य-शासत्र! पर एक छोटी-सी किताब लिखी है, 
उसमें यह बात स्पष्ट कर दी है । २० साल पहले मी जेल में मेने उराने गुरुजी 
को बताया था कि हमें कानून से जमीन तकप्तीम करनी होगी | 

फानून अहिंसा का या सजबूरी का ९ 

एक कानून वह होता है, जो जबरदस्ती और हिंसा का प्रतिनिधित्व करता 
है | और दूसरा वह, जो अहिंसा का प्रतिनिधित्त करवा है। मैं दूसरी तरह 
के काबून के लिए भूमिका तैयार कर रहा हूँ । ऐसे काम में, आरम्भ में प्रचार 
की गति धीमी होती है। अहिंसा के तरीके में ऐसा दी होता है, लेकिन 
देखते-देखते हथा में बात फेल जाती है। और जब बात फ्रैछ जादी है, तो काम्र 
होने में देर नहीं छगती | यदि हम सभी इद् काए् में जुद् जायें, तो. ४०-१७ 
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साल की जरूरत. नहीं, एक साल में भी यह हो सकता है। हमारा पुरुषार्थ, 
समझाने की शक्ति और त्याग, इन सबका असर पड़ता है। .जितनी आसानी से 
समझाने से काम बनता है, उतना दबाव से नहीं । मैं कई बार कह चुका हूँ कि 
दबाव से मुझे कोई भी दान नहीं चाहिए । मुझे कल॒षित नहीं, शुद्ध दान चांहिए । 
मुआवजे के अ्रइ्न का अहिंसक परिहार 

आज का कानून संविधान के अनुसार इतना ही कर सकता है कि मुआवजा 
देकर जमीन ले ले। लेकिन अहिंसा के तरीके में ऐसा नहीं है कि मुआवजा 
लेनेवाले को मुआवजा लेना ही होगा और देनेवाले को वह देना ही होगा। 
इसमें तो यही भाव होता है कि हमारे बड़े जमींदार, माल्युजार और काइ्तकार ' 
भाइयों का काम चले और गरीबों के साथ भी न्याय हो। अगर किसी दस 
इजार एकड़वाले भाई को मुआवजा नहीं दिया जाता, तो वह हिंसा नहीं 
कही जा सकती | . मैं बड़े काश्तकारों, जमींदारों और माछ्युजारों को यह 
समझाने का विश्वास रखता हूँ कि ठीक हिसाब से मुआवजा लेना जरूरी नहीं 
है, जितना जरूरी हो, उतना ही ले छो। इसीलिए मैं मुआवजे का भी दान लेता 
हूँ, क्योंकि परमेश्वर की सृष्टि में जिस तरह को क्षमता है, उसीका में पालन 
करता हूँ । भूमिहदीनों को भूमि दिलाना चाहता हूँ। मेरी आखिरी आकांक्षा यही 
है कि हर गाँव एक-एक कुट्ठम्ब बन जाय, सब मिलकर जमीन जोते, पैदा करें, 
खार्य-पियें और अमन-चैन से रहें । में चाहता हूँ कि हर गाँव गोकुछ बन जाय ) 

प्रजासूय-यज्ञ 

दो-ढाई हजार वर्षों से प्रसिद्ध इस काल्सी स्थान में अश्वमेघ-यश्ञ के घोड़े 
की तरह मैं भी भूमिदान-यज्ञ के अश्व-सा घूम रहा हूँ । महाभारत में राजसूय- 
यज्ञ का वर्णन है। मेरा यश प्रजासूय-यञ्ञ है । इसमें प्रजा का अभिषेक होगा | 
ऐसा राज, जहाँ मजदूर, किसान, भेंगी आदि सब समझे कि इमारे लिए कुछ 
हुआ है| ऐसे समाज का नाम सवोदय है। वहीं से प्रेरणा लेकर में घूम रहा हूँ! 


शाजघाट, दिल्‍ली 
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' छत्तर घरढेशः 
दिल्ली से सेवापुरी 


[ नवम्बर १६५१ से अप्रेल १६४२ ] 


समाज को उचित प्रेरणा दी जाघ ! ; २६ १ 


इन दिनों विद्यार्थियों के बारे में शिकायत की जाती है. कि वे अनुशासन- 
हीन बनते जा रहे हैं | यत्रपि यह बात कुछ सही है, फिर भी में इसके लिए 
विद्यार्थियों को दोष नहीं दे सकता । कारण आज उन्हें जो तालीम दी जा रही 
है, वह विलछकुछ निकम्मी है | वही इतिहास, वही साहित्य ओर वही बिना 
काम का चेतनहीन शिक्षण | निससे नौकरी प्रिठना भी मुश्किल होता है। 
मुझे तो आश्चर्य छगता है कि लड़के मदरसों में जाते ही क्‍यों हैं! इतनी वेकार 
तालीम होते हुए भी वे मदरसे में जाते हैं, इसमें तो उनकी अनुशासन- 
ग्रियवा ही दीख पढ़ती है । किंतु अब उन्हें यह अनुभव हो रहा है कि 
उनकी पढ़ाई से देश को कोई छाभम नहीं। यह शुभ छक्षण है कि हमारे 
विद्यार्थी आज बेचैन हैं। अगर विद्यार्थियों के सामने ऐसा कोई कार्यक्रम होता, 
जिससे उन्हें स्फूर्ति मिलती, नये युग के छिए त्याग करने की प्रेरणा प्राप्त होती, 
तो उनमें यह अनुशासनहीनता नहीं दिखाई देती | 

मैं विद्यार्थियों को भल्ीमाँति जानता हूँ | विश्वास के साथ कह सकता 
हूँ कि अगर उनके सामने अ्रमनिष्ठ बनने और घन की प्रतिष्ठा को तोड़ने का 
कार्यक्रम रखा जाय, तो वे दिलोजान से उस काम में लग चञायँंगे | यह में अपने 
अनुभव से कह रहा हूँ, क्योंकि मेरे आश्रम में कॉलेन के नौजवान बारह घंटे 
परिश्रम करते हैँ। में जहाँ जाता हूँ, वहाँ विद्यार्थों मुझसे पूछते हैं कि हम 
भूदान-यक में किस तरह हिस्सा ले सकते हैं ?? मैं उनसे कहता हूँ कि आप 
अपने माता-पिता से कह सकते हैं कि “आप भूदान में जमीन दान दीबिये, 
हमारी चिंता मत कीजिये, हम मेहनत करके खार्येंगे !! में यह भी चाहता हूँ 
कि जहाँ दान में परती जमीन मिली हो, उसे तोड़ने के लिए विद्यार्थी अमदान दें। 
खुशी की बात है कि जिन विद्याथियों को श्रम करने की कोई तालीम नहीं दी 
जाती, वे श्रमदान के लिए उत्साह के साथ तैयार हो जाते हैं। में चाहता हूँ 
कि समाज में अमनिष्ठा का मूल्य स्थापित करने के छिए विद्यार्थी यह व्रत हें 
कि अतिदिन एक-आध घंटा शरीरूपरि श्म विदे बगैर नहीं खाण्ेगे सर्वोदिय- 
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विचार तथा अन्य विचारधाराओं का तट्स्थ-बुद्धि से अध्ययन करें और जो विचार 
उनकी बुद्धि को जँचे, उस पर अमछ करें। 
- - नदी वेगेन शुद्धयतिः--समाज को भी नदी के समान बहते रहना चाहिए । 
नदी में वेग न रहा, उसका पानी बहता न रहा, तो कीचड़ हो जाता है। 
जब सप्ताज में जड़ता आ जाती है, तब बाहर से और भीतर से आक्रमण 
होते हैं। इसलिए समाज को सदा जाग्रत और गतिशीछ रहना चाहिए। 
इस तरह समाज के सामने अगर कोई उचित कार्यक्रम रखा जाय, जिससे 
लोगों को त्याग की प्रेरणा मिले, तो समाज गलत दिशा की ओर कभी नहीं 
मुड़ेगा | . समाज स्वभावतः गतिमाच होता है | इसलिए अगर उसे सही प्रेरणा 
नहीं मिलती, उसकी शक्ति का स्रोत सही दिशा में नहीं छगाया जांता, तो 
किसी-न-किसी तरीके से क्षोम पेदा होता है और समाज का पतन आरंभ हो 
जाता है । इसलिए यह अत्यन्त आवश्यक है कि समाज के सामने निरन्तर 
कुछ-न-कुछ चेतन कार्यक्रम हो। 

भूदान-यश. के जरिये आज समाज के सामने एक नया कार्यक्रप्त उपस्थित 
है। हम चाहते हैं कि सब छोग गरीबों की सेवा के लिए स्वयं गरीब बनें । 
वास्तव में में सबको गरीब नहीं, बल्कि श्रीमान्‌ बनाना चाहता हूँ । किन्तु जन्र 
गरीबी बँटेगी, तभी वह मिटेगी | जब हम सब गरीत्र बनेंगे, तभी एक साथ 
ऊपर उठेंगे और सचे श्रीमान्‌ बन जायँगे । तभी हमारा देश श्रीमान्‌, धृतिमान्‌ 
ओर विजयी होगा ।.. 
देहरादून 
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सानवीय तरीके चाहिए, पाहवीय नहीं २७: 


हम न केवल आर्थिक प्रगति और अर्थ-साम्य ही चाहते हैं, वरन्‌ उन्नत 
धर्म भी चाहते हैं। में मानता हूँ कि भूदान-यज्ञ का कार्य घर्मोन्नति का भी 
साधन है। 

भर-मिटना ही सच्चा क्षात्र-धर्मे 

आज तक हमारे समान ने शद्त्र क्षत्रियों तक सीमित रखा, यह तो अच्छा 
किया | फिर भी हम देखते ई कि क्षात्र-धर्म में नो मर्यादाएँ रखी गयी थीं, वे 
ठीक तरह से निभ न सकी | महामारत में दो बार सायंक्रारू के बाद लड़ाई 
हुई। भीम ने कमर के नीचे श्र न चराने की मर्यादा का उल्लंघन किया। 
ऐसे कितने ही उदाहरण दिये जा सकते हैँ । इस द्वितीय महायुद्ध में भी हमने 
देखा कि रेड-क्रॉसवालों पर भी बम बरसे | इसलिए इसमें क्षात्र-धर्म की नयी 
मर्बादाएँ कायम करनी होंगी | क्षत्रियत्न का अर्थ समझना होगा । यह दिखाना 
होगा कि क्षत्रियत्व युद्ध करने में नहीं, उसे रोकते और सत्रकों बचाने में है। 
जो वीरता सब्रको बचाने में अपने को मिटा दे, वही सच्ची बीरता है। ऐसा 
क्षात्-धर्म हम कायम करना चाहते हैं, मारते के बच्नाव मर मिटने का धर्म 
स्थापित करना चाहते हैं । 


भूदान का अनोखा तरीका 


भूदान-यज्ञ के तरीके में यही धर्मनीति छिपी हुई है | इसीलिए दुनिया का 
ध्यान इधर आक्ृए्ट हुआ | हमें जो सत्तर हजार एकड़ जमीन मिली है, उसके 
लरिये हो सकता है कि प्रतिव्यक्ति एक एकड़ के हिसाब से सत्तर इजार छोगों 
को राहत मिले, जीवन-निर्वाह का साधन मिले। लेकिन इतना ही छाम उसमें 
नहीं है। जिस तरीके से बह जमीन मिली है, वही मुख्य वस्तु है। महत्त्व 
आकार का नहीं, प्रकार का है | इसीलिए दुनिया का ध्यान इधर आक्ृष्ट है| 
अगर आप इस काम की तरफ देखने की मेरी दृष्टि को समझेंगे, तो इसके 
भीतर विद्वरूप-दर्शन कर सकेंगे | 


भूदान-गगा 


ह आज हम पहले से अधिक विकसित 
जो यह मानते हैं कि प्राचीनकाल में मानव-समाज में जो शान था, वह 
आंब॑ की अपेक्षा श्रेष्ठ था, वे गलती पर हैं| अवश्य ही उस समाज के महापुरुषों 
के पास श्रेष्ठ ज्ञान था, किन्तु सामुदायिक दृष्टि से उस समय के सम्राज से आज 
के समाज के पास ज्ञान अधिक है। उस समय के ऋषि की अपेक्षा आज का 
ऋषि भी अधिक ज्ञानी है, इसमें उनके किए कोई मानहानि की बात नहीं 
है |. अगर पुत्र पिता से आगे बढ़ता है, तो पिता को खुशी ही होती है | गुरु 
'चाहता है कि शिष्य आगे बढ़े । इसलिए आज के अधिक उन्नत ऋषियों को 
देखकर प्राचीन क्षियों को आनन्द ही होगा। आज के ऋषियों के सामने सारे 
विश्व की समस्याएँ हैं। पहले भी मानसिक चिंतन के प्रसंग में मानव आज की 
तरह सारे विश्व का चितन करता था। छेकिन प्राचीन ऋषि के सामने जो प्रत्यक्ष 
समस्याएँ थीं, वे सीमित रहीं ओर आज के ऋषि के सामने वे व्यापक हैं । 
इस विकास में विशान और समाजशास्त्र ने भी काफी हिस्सा लिया है। दोनों 
आज बहुत आगे बढ़ गये हैं| इसीलिए आज हमारे नीतिविषयक विचार आगे 
बढ़े हैं। जैसे समाज आगे बढ़ेगा, नीतिशासत्र और भी प्रगति करता रहेगा । 
ु विज्ञान और धर्म में विरोध नहीं 
जो लोग यह समझते हैं कि विज्ञान और धर्म में विरोध है, वे गलती करते 
हैं। वास्तव में विज्ञान से धर्म को कुछ भी हानि नहीं पहुँचती ) एक बाजू से 
आध्यात्मिक विचार ओर दूसरी बाज से सृष्टि-विज्ञान, दोनों मानव-जीवन पर 
प्रकाश डालते हैं। जहाँ आध्यात्मिक विचार से अन्दर का प्रकाश बढ़ता है, 
वहीं सृष्टि-विशान से बाहर का प्रकाश । दोनों प्रकाश परस्पर विरुद्ध नहीं 
बल्कि एक-दूसरे के पूरक हैं। जिस क्षेत्र में विशान प्रवेश नहीं कर पाता 
वहाँ आध्यात्मिक शान प्रवेश करता है। और जहाँ आध्यास्मिक ज्ञान प्रवेश 
नहीं कर पाता, वहाँ विज्ञान प्रवेश करता है। जैसे पंछी दो पंखों से उड़ता, 
है, वैसे ही मानव का धर्मरूप कतंव्य भी इन दो पंखों पर निर्मर है। बहुतों. 
का खयाल है कि इन दिनों नास्तिकतावादी बढ़ गये हैं, पर वह गलत है। 
नास्तिकता, सेशय और श्रद्धा, तीनों पहले से ले आ रहे हैं। वेदों में भी 


मानवीय तरीके चाहिए, पाश्ववीय नहीं छू 


इसका निद्शन मिल्ता है | समझने की बात है कि मानव सभी क्षेत्रों में प्रमति 
करता आ रहा है। जो मसके मानव के सामने पहले थे, उनसे भी कठिन, 
सूक्ष्म और व्यापक मसले आज उसके सामने उपस्थित हैं । उनके इल के लिए 
नये उपाय सोचने की आज जरूरत है। अगर हम नये उपाय नहीं सोचते, 
तो आधुनिक जमाने में काम करने छायक नहीं रहते। इसलिए आज जो 
विज्ञान और समाचझात्र आगे बढ़ा है, उसकी सहायता से हमें नये हल 
हूँदने चाहिए | 
मानवीय और पाशचीय तरीके 


इस दृष्टि से सोचेंगे, तो आपको माद्म होगा कि वह भूदान-यश की 
घारा, जो आज छोटी-सी दीखती है, गंगा को घार है। अगर लूवमार से हम 
सचर हजार एकड़ नहीं, सत्तर ठाख एकड़ भी दाधिल कर लेते, तो दुनिया को 
उप्तका कोई महत्त्व नहीं मालूम पढ़ता । अब आज की दुनिया में छट-मार के 
इन तरीकों का न तो महत्व है ओर न वे चछ ही सकेंगे। अभी तक जो तरीके: 
दुनिया में चले, वे मानवीय नहीं, पाशवीय थे । पाग्ववीय तरीकों से कोई भी 
समस्या हल नहीं होती । एक समस्या हल होती दिखाई पड़ती है, तो उसमें 
से दूसरी अनेक समस्याएँ पैदा हो जाती हैं। एक महायुद्ध खतम हुआ, तो 
उसने दूसरे महायुद्ध को जन्म दिया। पुराने मसले हल होने के बजाय नये 
मसले और पैदा हुए. | इसलिए जरूरत इस बात की है कि मानव की समस्याएँ 
हल करने के लिए कोई मानवीय तरीका खोजा जाय । अगर ऐसा कोई तरीका 
निकलता है, तो सारी दुनिया उसकी ओर देखती है | इसलिए आपको अपने 
देश के इस अहिंसक तरीके के प्रति प्रतिष्ठा का अनुभव करना घाहिए। 
अगर भूमिदान-यज्ञ के कार्य में आप यह जागतिक दृष्टि रखेंगे, तो देखेंगे कि. 
आप जमीन तो कुछ एकड़ दें, पर काम करोड़ों एकड़ का करेंगे। ह 

बहराइच 

२८-२-१०२ 


यह संचतोनद्र कार्य है | 4 र८। 


वर्षों से चली आनेवाली हमारी सम्यता का यह संदेश है कि धर्म और 
अथे साथ-साथ चलते हैं। वह धर्म सच्चा धर्म नहीं हो सकता, जो सारे अर्थ 
का नियमन न कर सक्रे | इसी तरह वह अथ भी सचा अथ नहीं, जो धर्मबुद्धि 
: को कायम न रख सके या उसे आघात पहुँचाये। इसलिए धम और अथी में 
विरोध नहीं हो सकता । मैंने यह जो काम उठाया है, उससे धर्म और अर्थ, 
दोनों सघेंगे। इससे इस काम के लिए सहयोग देनेवालों की हृदय-श॒द्धि में 
भी मदद मिलेगी | 

यह काम स्वंतोभद्र है। किसी भी दृष्टि से देखिये, इससे अच्छाई ही 

निकलेगी | यह काम भगवान्‌ की भक्ति का है। भगवान्‌ की भक्ति में कोशिश 
करने पर भी बुराई नहीं आ सकती । वह काम, जिसका स्वरूप केवल शुद्ध भक्ति 
का ही हो सकता है और वह तरीका भी; जिससे कार्य सफल होगा, सर्वतोमद्र है। 
गोंडा । न्‍ 
३९७२ 


समय चूकि पुनि का पछताने ? २६; 
. जो लोग हिन्दुस्तान की संस्कृति में विश्वास रखते हैं और बिन्हें गांधीजी 
के तरीके में श्रद्धा है, उन्हें में खास तौर से निमंत्रण देता हूँ कि आइये, इस 
भूदान-यश्ञ के काम में हाथ बैंठाइये और अपना पूरा सहयोग दीजिये ।? अगर आप 
चाहते हैं कि यहाँ की भूमि-समस्या का हल शांतिमयं तरीके से हो और दूसरे 
कोई तरीके यहाँ न आयें, तो आप इस समय पीछे न रहें । अन्यथा मैं आपको 
. साफ-साफ कह देना चाहता हूँ. कि फिर पछतायेंगे। ऐसा काम और ऐसा 
मौका आपको फिर मिलनेवाढा नहीं है । यह नहीं हो सकता कि छोग 
अनिश्चित कार तक हमारी राह देखते ही रहें। फिर तो वे छोग आयेंगे, 
जिनका विश्वास दूसरे तरीकों में है और जिनके पास अपनी दूसरी योजनाएँ 
. &। तब आप देखेंगे कि छोग उन्हींका स्वागत करेंगे । 


मिमित्तमान्न बनें [ ७७ 


अगर हम जमाने की माँग को न पहचानें, अपना फर्ज अदा न करें और 
यह मीका खो दें, तो उसका अर्थ होगा, हम युग-धर्म नहीं पहचानते ! और 
जो युग-धर्म नहीं पहचानते, वे धर्म को ही नहीं पहचानते | धर्म की यही खूबी 
है कि जब कोई महत्त्व का नेमित्तिक कतंव्य उपस्थित होता है, तो वही मुख्य 
धरम बन जाता है; अन्य सारे धर्म फीके पड़ जाते है । मेरा मानना है कि यदि 
इस भूमि-समस्या को हम शांतिमय तरीके से हछ कर छेते हैं, तो उससे अपने 
देश में तो हम शांति कायम कर ही देंगे, हुनिया को भी शांतिमय क्रांति का 
तरीका बता सकेंगे । 


गोरखपुर 
१७०३-०२ 
,निमित्तसात्न बनें ! +३० ६ 


आप छोग जमीन कितनी देते हैं, इसकी सुझे फिक्र नहीं । जमीन तो जहाँ: 
थी, वहीं पड़ी है और वह जिनकी है, उनके पास पहुँच चुकी है। जिस भगवान्‌ 
ने गीता में कहा था कि “अजुन, ये सब मर चुके हैं। तू सिफे निमित्त-मात्र 
बन |? बद्दी आज कह रहा दे कि जमीन तो गरीबों को मिल चुकी है; श्रीमान्‌ 
लोग निमित्त-मात्र बनें ।? वे-ज्मीनों के पास जमीन पहुँचाने में, श्रीमानों और 
जमीनवालों को प्रेरणा देने के छिए वह मुझे भी निम्मित्त-मात्र बनाना चाहता 
है। छोग कहते है. कि आज दो सो एकड़ जमीन यहाँ मिली है । लेकिन में 
ऐसा भोला नहीं कि यह सच मान देहूँ। क्योंकि, जेसा कि मेंने अभो कह्दा, 
जमीन तो सबकी सब्र गरीबों की हो चुकी है। फिर भी में यह नहीं चाहता कि 
गरीबों के पास सिफी जमीन पहुँचे, बल्कि यह भी चाहता हूँ कि बह यशरूप में 
पहुँचे । इसलिए जमीन का इस्तान्तरण मुख्य प्रश्न नहीं है, वह ठीक ढंग से 
हस्तान्तरित हो, यही मुख्य प्रइन है | और यही कार्य भगवान्‌ मेरे जरिये कराना 
चाहते हैं। इसलिए आप छोग मेरा विचार समझ लीजिये, ताकि वह भेरी 
तरह आपको भी प्रेरणा दे सके । 


गोरखपुर 
१<८-३-१५०२ 


ऋम्युनिस्टों से : ३१३ 

.. मुझे इस बात की खुशी है कि यहाँ हमारे कम्युनिस्ट भाइयों ने मुझे मान- 
पंत्र. देकर, भूदान-यज्ञ की सफलता की कामना करते हुए कहा है कि 'इस 
आन्दोलन से एक महत्त्वपूर्ण सवाछ को चालठना मिली है और सब्न छोगों में 
भूमि का यह संदेश फैल रहा है ।? साथ ही उन्होंने यह भी कहा कि “अगर 
. यह सवाल शान्ति के तरीके से हछ हो सके, तो उन्हें खुशी होगी ।? 


अच्छा तरीका सफल कर दिखाइये ! 
मैं भी यही मानता था कि इन कम्युनिस्ट भाइयों को बुरे तरीकों से खुशी 
नहीं है । देश के गरीब भाइयों के लिए उनका जी छटठपठाता है | उस छटपटा- 
हृठ में अगर वे गछत तरीके पर चले जाते हैं, तो यह नहीं कह सकते कि वे ' 
गलत तरीका पसन्द करते हैं| इसलिए जिसे हम सही तरीका समझते हैं, अगर 
वह कारगर साबित हो, तो उन्हें खुशी ही होगी। यह तो स्पष्ट है. कि हमारे 
अच्छे तरीकों पर कम्युनिस्ठों का एकाएक विश्वास बैठ नहीं सकता | मुझे इसमें 
कोई अचरज नहीं माद्म होता | यह तो हमारा काम है कि अच्छे तरीकों को 
सफल कर दिखायें। अगर हम अपने अच्छे तरीकों की सिद्धि के लिए अच्छा 
प्रयल्ल न करें और सिर्फ सद्भावना प्रकट करते रहें, तो उससे दुनिया का काम 
नहीं चछ सकता | दुःखी दुनिया बहुत सत्र नहीं कर सकती | वह सत्र तो 
सखती है, लेकिन आदमी के सब्र की भी एक हद होती है। इसलिए 
जिनका सही तरीकों पर विश्वास है, उनका धर्म है कि वे उन तरीकों को 
दुनिया में सफल सिद्ध कर दिखाये। 
यही मेरी कोशिश है और मैं चाहता हूँ कि इसमें सभी छोग मदद करें । 
मैं यह मी चाहता हूँ कि इसमें कम्युनिस्ट भाई भी मदद करें, बावजूद इसके 
कि वे मानते हैं कि यह मसला इस तरीके से हल नहीं हो सकता। वे कहते 
हैं कि अगर कुछ जमीन मिल जाती है, तो वह किसी मनुष्य के व्यक्तित्व के 
-. कारण मिल्ती है | फिर भी अगर वे इस काम में सहायता कर सकें, तो उनकी 
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सहायता मुझे किस दिऔ्या में मिल सकती है, इसका कुछ दिग्दर्शन आज़ मैं 
करना चाहूँगा | 


सारी जमीनें पाप से हासिल नहीं 


उन्होंने अपने मानपत्र में कहा है कि “जमीन वे-जमीनों को मिलनी 
चाहिए, तभी यह मसला हछ हो सकता है |? मैं भी यही मानता हूँ, लेकिन 
उन्होंने यह भी कद्दा है कि थे सारी जमीनें इन जर्मीदारों को सामन्तश्ञाही के 
जमाने में उनके हस्तक होने के नाते मिली हैं ।! मेरे और उनके कहने के 
तरीके में यही फर्क पड़ता है। यह नहीं कि उनका कहना विलकुछ 
गलत है, लेकिन यह भी सही नहीं कि सारी-की-सारी जमीने जमीनवालों ने 
अन्याय से ही हासिल की हं। अपने पूर्वजों के बारे में बिना पूरी जानकारी के 
हम निश्चित रूप से कुछ कह दें, यह ठीक नहीं । गरीबों ने जो जमीनें खोयीं, 
वे केवठ अपनी अच्छाई या भल्मनसाहत के कारण ही, ऐसी बात नहीं है। 
अपने पाप के कारण भी उन्होंने जमीनें खोयी हैँ । शराबखोरी, फिजूल्ख्ची, 
कोट-कचहरी आदि उनके ऐसे दोष हैं, जिनके कारण वे बर्बाद हो जाते हैं । 
इसी तरह बिन्होंने जमीनें हासिछ की हैं, उन्होंने केवछ पाप से ही वे हासिल 
कीं, ऐसा नहीं कह सकते । अपने पराक्रम और पुण्य के कारण भी उन्हें जमीनें 
मिली हैं । 


हम भूसिपति नहीं, भूमिपुत्र हैं ! 

मैं तो एक कदम आगे बढ़कर कहता हूँ कि मान छीजिये, सारी-की-सारी 
जमीनें उन छोगों को उनके पराक्रम से और पुण्य से मिली हैं; फिर भी आज 
के जमाने में यह हरमिज नहीं हो सकता कि जमीन चन्द छोगों के हाथ में 
रहे और बाकी के सारे वेजमीन रहें | फिर, जब कि जमीन का परिमाण दिन- 
च-दिन कम हो रहा है, उद्योग-पन्धे टूट गये हैं, तब जो छोग जमीन माँगते हैं, 
उन्हें जमीन मिलनी ही चाहिए । इसलिए जमीनवाछों से जमीन माँगते समय 
मैं उन्हें यह परमेश्वरीय न्याय समझाता हूँ कि जमीन उनकी नहीं है, ईइवर 
की देन है| में उन्हें समझाता हूँ. कि आप छोग कम्युनिस्टों को तो 'नास्तिक! 
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कहते हैं, लेकिन जो छोग ईइवर पर श्रद्धा रखने का दावा करते हैं और उसीके 
द्वारा पैदा की हुईं जमीन पर अपना अधिकार जतलते हैं, वे आस्तिक 
कैसे हो सकते हैं ! ईइबर ने हवा, पानी और सूरज की रोशनी सबके लिए पैदा 
की | वह सत्रको समान जन्म देता है। हर बच्चा चाहे वह राजा का हो या 
मिखारी का, नंगा ही पैदा होता है। श्रीमान्‌ का लड़का गहने पहनकर नहीं 
पैदा होता | मरने पर भी सभी की खाक हो जाती है। ब्राह्मण के शरीर का 
सोना और क्षत्रिय के शरीर की चोँदी नहीं बनती | इस तरह ईव्वर की इच्छा 
स्पष्ट है कि बह समानता चाहता है । हम समान जन्म लेते हैं, समान मरते हैं, 
फिर बीच में ही भेद क्‍यों ! इसलिए भूमिवान:भूमिहीन, मालिक-मजदूर, ऊँच- 
. नीच आदि भेद ईइवर की इच्छा के विरुद्ध हैं । 

कुछ लोग तो अपने को भूमिपति कहते हैं । पर यह उस शब्द का कितना 
गलत प्रयोग है ! हम रोज प्रार्थना में कहते हैं कि “'विष्णुपत्नी नमस्तुभ्यम्‌!-- 
पृथ्वी के स्वामी तो भगवान्‌ ही हैं। हम तो प्रथ्वी-माता के पुत्र हैं--“साता 
सूमिः पुत्नो३हम्‌ एथिव्याः ।? मैं उन्हें तमझाता हूँ. कि यह “भूमिपति? शब्द 
गलत रूढ हो गया है। होना तो यही चाहिए कि जमीन पर सबका समान 
अधिकार रहे, क्योंकि सबको जमीन चाहिए | जीवन के लिए, मरण के लिए, 
हर काम के लिए जमीन की जरूरत है । हर काम के लिए जमीन का अधिष्ठान 
आवश्यक है, इसलिए जमीन पर सबका अधिकार होना चाहिए। हरएक को 
यह अपना कर्तव्य समझ लेना चाहिए कि जो भूमि चाहते हैं, उन सबको भूमि 
प्राप्त करा दें, ताकि सब लोगों की झक्ति उसमें छग सके | 


इतिहास के गड़े मुर्दे मत उखाड़िये 
इस तरंह जमींदारों को समझाने की कोशिश करने के बजाय यह कहना कि. 
“जमीम हासिल करनेवाले तुम्हारे सारे पूर्वज वेईमान ये*, न आवश्यक है और न 
योग्य ही। जब हम कोई शुभ काम करने जा रहे हैं, तो उसमें अपशकुन नहीं 
करना ववाहिए। लेकिन कम्युनिस्ट छोग यही करते हैं। वे वर्ग-संघष निर्माणः 
करने की कोशिश करते हैं। किसी ग्रइन की प्रष्ठभूमि में जितनी हेष-सावना 
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भरी जा सकती है, वे भरने की कोशिश करते हैं| मुझे यह तरीका ठीक नहीं 
मालूम देता । हम इतिहास की बातों को दफना देना चाहते हैं। जो घीज 
इतिहास में दफना दी गयी है, उसे उखाड़ निकालने की मुझे आवश्यकता नहीं 
मादूम देती। लेकिन कम्युनिस्ट और कपम्युनलिस्ट ( साम्यवादी और सम्प्रदायत्रादी ), 
दोनों को इतिहास की चीजें ऊपर निकालने का बहुत झोक है। पुरानी 
चीजों की याद दिलाकर वे लोगों की द्वेष की दृत्तियाँ उमारते हैं। इतिहास का 
ऐसा उपयोग नहीं करना चाहिए, क्योंकि सही इतिहास तो हमें माठूम भी नहीं 
होता। आज की लट्ठाई का इतिहास भी ज्ायद सही न लिखा जाय। बहुत संभव 
है कि असली कागजात जडा भी दिये गये हों | इसलि इतिहास की बात हम 
न करें और जो चीज है, वह आज की दृष्टि से न्याय्य है या नहीं, यह देखें । 


अगर कप्युनिस्ट भाई मेरी इस बात को मान ढेंगे; तो उनके ध्यान में आ 
जायगा कि पुराना इतिहास निकाछने से कोई छाभ नहीं है। वतंमान काछ ही 
हमारे लिए काफी है | अगर आज कोई न्याय का काम कर रहा है, तो उसके 
पूर्वन कितने ही अन्यायी क्‍यों न हों, उतकी इस न्याव्य बात को हम दोप 
नहीं दे सकते । और अगर आज कोई अन्याय का काम करता है, तो पूर्वज 
कितने ही न्यायी क्‍यों न हों, उसका भी कोई उपयोग नहीं । अगर यह बात 
हम समझ लेते हैं, तो नाहक के झगड़े पैदा नहीं होंगे और अपने काम के 
लिए. सद्भावनावान्‌ लोगों का सहयोग भी हासिछ कर सकेंगे। इस तरह 
काम्युनिस्ट भी मेरे इस काम में मदद कर सकते हैं। अगर वे पुरानी बातों 
को निकालना छोड़ दें, तो उनके लिए भी लोगों के दिल में सद्भाव पैदा होगा। 
लोग समझेंगे कि कम्युनिस्ट छोग किसीका बुरा नहीं चाहते | 


भूदान से गरीबों का संगठन 


दूसरी बात उन्होंने यह कही है कि जमीन का यह मसला तब तक हछ 
नहीं होगा, जब तक गरीब छोग संगठित नहीं होंगे | में मानता हूँ कि उनकी 
इस बात में सचाई है और यह भी कहना चाहता हूँ कि जो कुछ में. कर रह 
हूँ, बह काम गरीबों के संगठन का ही है) मेरे कम्युनिस्ट भाई चाहें, तो 
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मेरे साथ यात्रा भें चलकर यह सत्र खुद देख सकते हैं। उन्हें सब मालूम 
हो जायगा | 


' असल बात यह है कि हमारे गरीब छोग़ न सिर्फ बे-जमीन हैं, वे-जबान 
: भी हैं। मैं उनकी वकालत अच्छे-से-अच्छे ढंग से कर रहा हूँ । मैं साफ कहता 
हूँ कि में भीख नहीं माँगता, वे-जमीनों का हक माँग रहा हूँ। में पाँच बीघे- 
वालों से बतौर एक प्रेम की निशानी के एक या आधघा बीघा मी ले लेता हूँ। 
लेकिन दस हजार एकड़वाले से सो एकड़ नहीं लेता । ऐसे कितने ही दान- 
पत्र मैंने छोटा दिये हैं। जो बड़े जमींदार दरिद्रनारायण का हिस्सा समझकर 
ठीक दान देते हैं, वही में लेता हूँ । आगरे के एक परिवार के तीनों भाइयों 
ने मुझे चोथा भाई मानकर उन्नीससों एकड़ में से बड़े भाई का पाँच सो 
एकड़ का हिस्सा दे दिया | यह सही है कि मुझे सात्त्तिक, राजस और तामस, 
तीनों प्रकार के दान मिलते हैं। लेकिन जब्र यह माद्म हो जाता है कि यह 
दान राजस या तामस है, तो मैं उठ आदमी को समझाता हूँ. और अगर वे 
मुझे अपने परिवार का एक सदस्य मानकर दरिदिनारायण का हक नहीं देते, 
तो में ऐसी जमीन नहीं लेता । 

इस तरह आप देखेंगे कि जिस तरीके से मैं काम्र कर रहा हूँ, वह गरीबों 
के संगठन का ही काम है। जन्न गरीबों की आवाज ठीक ढंग से बुलन्द होगी, 
तभी उसका असर होगा । किसी भी जमींदार ने आज तक मेरे विघार से 
इनकार नहीं किया | मुझे अगर वह जमीन आज नहीं देता, तो केवछ मोह के 
कारण ही नहीं देता । उस मोह से उसे सुक्ति दिछाने का काम मेरा है। जन्र 
हवा और पानी की तरह जमीन भी .सचको मिलनी चाहिए,, यह बात चल 
पड़ेगी, तब कानून भी आसानी से बन सकेगा। । 

कानून क्यों नहीं बनाते १ 

हमारे समाजवादी भाई मुझसे यह प्रश्न पूछते हैं कि क्या आपका यह काम 
कानून के जरिये आतानी से नहीं बन सकता ! मैं कहता हूँ “नहीं बन सकता”, 
क्योंकि जो काम लोगों के हृदय में प्रवेश करके होगा, वह ऊपर से उन पर 
लादने से नहीं हो सकता । बिना उचित वातावरण के कोई कानून बना, तो 
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समाज में दो पक्ष पड़ जायैंगे और देश को दोनों की अक्लों का छाभ मिलने 
के बच्चाय वे आपस में व्करायेंगे ही । इसलिए अगर लोगों को समझा-बुझाकर 
काम किया जाय, तो उसमें सरव्ता है। में कानून का विरोधी नहीं हूँ । अगर 
कानून बनता है, तो जाहिर है कि मेरा यह काम उसके बनने में मददगार 
ही सात्रित होगा । याने फिर जो कानूत बनेगा, वह सिर्फ लोगों का मत दर्ज 
करने का तरीका होगा | किसी अंथ को लिखिकर अंत में इस पर हम 'समाप्तमः 
ल्खि देते हैं, ऐसे ही यह कानून भी उस छोकमत पर मुहर-सा होगा | ब्रिना 
किताब लिखे केवल 'समाप्तम! लिख देने से (किताब लिखी गयी? नहीं कहलाती । 
सारांश, मेरे तरीके से अब्बछ तो कानून की जरूरत ही नहीं होगी, और अगर 
जहरत हुई और कानून बना, तो उसका बनाना भी सुकर हो जायगा, यह बात 
भलीभोंति समझ लेनी चाहिए | 

समाजवादी माई कानून की बात बहुत करते हैं। अतः में उनसे पूछना 
चाहता हूँ कि कानून बना सकने के लिए, आपके हाथ में सत्ता कत्र आयेगी १ 
कब्र आपका राज्य होगा ! अभी पाँच साठ तक तो नहीं होता । भीर अगर 
पाँच साल के बाद आप चुनाव में जीतकर अयनी हुकूप्त होने पर कानून 
बनाना चाहते हों, तो मेरे इस काम से आपके उस कानून के बनने में मदद 
ही मिलेगी। इस बीच अगर कांग्रेखवाले कानून बनाते हैं, तो उन्हें भी मेरे 
काम से मदद मिलेगी | भोर अगर वे नहीं बनाते, तो टिक नहीं सकते | 

कानून छोटा बनवा हे. 

मैंने कई बार समझाया है और आज भी फिर दुह्रा देना चाहता हूँ कि 
कानून से जो चीन बनती है, वह महान नहीं वन सकतो, वह छोटी-सी चीज 
बनती है। आपने देख ही लिया कि “जमींदारी-उन्मूलन? कानून से वे-जमीनों 
की जमीन नहीं मिल सकी | फिर उसमें भी सुआवजे का सवाल आता है। में 
यह नहीं कहता कि मुआवजा बिलकुछ नहीं देना चाहिए,, क्योंकि आखिर उन 
लोगों को भी उदर-निर्वाह् के लिए कुछ देना जरूरी ही है। लेकिन इसके लिए 
भी छोकमत तैयार करने की आवश्यकता है| जत्र हम किसी विचार का पूरा प्रचार 
करते हैं, तभी अच्छा-से-अच्छा कानून बन सकता है। हम घाहते हईं कि उस 
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बेंजमीन को, जिसके पास और कोई धंघा नहीं है, जो जमीन जोतना जानता और 
प्चाइता है, उसे जमीन मिलनी चाहिए।। यह एक नैतिक आन्दोलन है। छोग 
इस विचार को एक योग्य श्ाँग के तोर पर स्वीकार कर रहे हैं। लेकिन अगर - 
हम ऐसा नैतिक वातावरण नहीं बना पाते, तो कानून बनना मी बेकार है। कारण 
जब जो कानून बनता है, तो कठिन परिस्थिति में ही बनता है, और उसका 
विरोध होता है | और जो कानून बनता है, वह कंजूस और छोटा बनता है। 


में गरीबों का हिमायती 


. मैं मानता हूँ कि मैं गरीबों का मामछा इजत और दावे के साथ रख रहा 
हूँ, कम्युनिस्ट जिस तरीके से रखते हैं, उससे बहुत अच्छे तरीके से रख रहा 
हूँ । रोजमर्रा ऐसे किस्से होते हैं, जब्र कि मैं बड़े जमींदार का छोटा दान लेने 
से इनकार कर देता हूँ और छोटे आदमी का. छोटा दान प्रेमपूर्वक स्वीकार 
कर लेता हूँ । एक जगह मुझे एक बड़े आदमी ने दो एकड़ जमीन दी । मैंने 
उसे स्वीकार नहीं किया और आगे बढ़ा | कुछ ही देर बाद एक गरीब किसान 
दौड़ते आया और उसने अपनी बहुत कम जमीन में से दस बिस्वा जमीन मुझे 
दी । मैंने उसे स्वीकार कर लिया। पॉँच मिनद के भीतर ही दोनों घटनाएँ: 
हुई । फिर उस बड़े आदमी ने भी अपनी गलती को दुरुस्त किया और द्रिद्र- 
नारायण का वाजिब हक दिया। 

' मैं मानता हूँ कि मेरा यह दंग किसानों को संघटित करने का है। आप 

देखेंगे कि इस काम से गरीब लोग संघटित हो जायेंगे | यही वजह हे कि कुछ 
लोग मुझसे नाराज भी हैं। वे कहते हैं कि मेरे इस काम से समाज की रचना 
टूट जायगी । मैं.भी कहना चाहता हूँ कि मैं खुद भी ऐसी समाज-रचना को 
कायम रखना नहीं चाहता। आज जो यह समाज-रचना है, वह वास्तव में 
रचना है ही नहीं । वह तो नसीत्र से बन गयी है और में उसे जरूर बदलना 
. चाहता हूँ।. मैं चाहता हूँ कि मेरे कम्युनिस्ट भाई इन दो बातों की भोर, 
* जिनका मैंने अभी जिक्र किया है, ध्यान दें और इस भूदान-यज्ञ में मेरा 

सहयोग करें। ह 


कपम्युनिस्टों से ढ्ज 


वेद्खलियों का इलाज " 
कम्युनिस्ट भाइयों ने वेदखठी की ओर भी मेरा ध्यान खींचा है। में 
मानता हूँ कि वेद्खलियाँ नहीं होनी चाहिए | मुझे बताया गया है कि हिमाचल 
प्रदेश के जमींदारों पर इस आन्दोछन का नेतिक असर हुआ है। उन्होंने 
सोचा कि अगर हम जमीन नहीं दे सकते, तो कम-से-कम वेदखलियाँ तो न 
करें | आखिर हमें एक बुनियादी वात न भूछनी चाहिए | सोचना यह चाहिए 
कि सत्र मिउकर हम एक हैं। जैसे घर में दूसरे की कमजोरी हम अपनी 
कमजोरी मान लेते और उसे दूर करने की कोशिश करते हैं, वैसे ही हमें 
सामाजिक जीवन में भी समझना चाहिए । जमींदार छोग अगर वेदखलियों 
करते हैं, तो उन्हें भी समझाया जा सकता है और वेदखली रोकी जा 
सकती है | 
संतों का व्यापक कार्य 
मेरे समाजवादी भाइयों ने मुझसे पूछा है कि (प्राचीन काल से हमारी इस 
भूमि में संत-परम्परा चछी आ रही है | सत्रने समता, प्रेम और न्याय का प्रचार 
किया है | फिर भी सामाजिक जीवन-रचना में विषमता आदि क्‍यों रह सकी ९? 
सवाल बहुत अच्छा है, इस पर मेरा जवाब्र यह है कि संतों ने साधारण सदू- 
भावना निर्माण करने का काम किया है| काम करने का यह भी एक तरीका 
है, इसके पीछे भी एक विचार है। संतों ने जनता के सांसारिक जीवन के 
कोई भी खास प्रश्न हाथ में नहीं लिये, लेकिन एक घुनियादी काम कर दिया। 
उन्होंने हमारे लिए एक वातावरण तैयार कर रखा। आज विनोत्राजी को 
अगर जमीन मिल रही है, तो यह नहीं मानना चाहिए कि यह विनोबाजी की 
करनी है | संतों ने जो सदूभाव हवा में पैदा कर रखा है, उसीका फल हमें 
मिल रहा है। मैं तो मानता हूँ कि संत जो वसीयत हमारे लिए छोड़ गये, 
उससे अधिक कीमती व्तीयत और कोई नहीं हो सकती थी । 
संतों का काम सूरज जैसा ! 
यह तो मानना ही होगा कि जैसे आज एक मसल्य मैंने हाथ में लिया है 
या जैसे गांधीजी ने अनेक मसले हाथ में लिये थे, हमारे संतों ने अक्सर 
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ऐसा नहीं किया | इसका एक कारण उस समय की परिस्थिति भी हो सकती 
है, लेकिन मुख्य कारण सनकी विशिष्ट व्त्ति ही है। जन-सेवक दो प्रकार के 
होते हैं: एक तो सूरज के जैसे, याने जैसे हमारे संत थे और दूसरे अग्नि के 
जैसे | जो सूरज के समान होते हैं, वे दूर से ही प्रकाश देते हैं, किसीके घर 
के चावल वे नहीं पकाते। अगर सूरज हमारी सेवा के लिए जमीन पर उतर 
आये, तो हम भरम ही हो जायँंगे | लेकिन दूसरे, जो अग्नि के समान होते हैं, 
वे घर में चावल पका देते हैं। फिर भी समझने की बात है कि अग्नि भी सूरज 
के बिना नहीं प्रकट होता, सूरज के प्रक्राश की महिमा वह मलीमाँति जानता 
है। मेरे जैसे जन-सेवक, जो प्रत्यक्ष सेवा में लगे हैं, उन संतों का उपकार 
माने बगैर नहीं रह सकते, जिन्होंने सूरत की तरह तटस्थ रहकर हमें रोशनी 
दी है। लेकिन मैं >गर सूरज से कहूँ कि मेरे चावल तू क्यों नहीं पका देता १ 
तो वह यही कहेगा कि तेरे लिए. भी कुछ काम छोड़ना चाहिए या नहीं ! 
सास्यवाद और साम्ययोग 
यहाँ के जिला-बोर्ड ने जो मानपत्र दिया है, उसमें कहा गया है कि मैंने 
साम्यवाद के बदले साम्ययोग की कढ्पना समाज के सामने रखी है ।! उनका 
यह कहना ठीक है। मैं भी मानता हूँ कि वैचारिक जगत्‌ को मेरी यह देन 
है | लेकिन दोनों शब्दों में से एक भी शब्द मेरा नहीं है। साम्ययोग” गीता 
का शब्द है और 'साम्यवादः है कम्युनिज्म का अनुवाद । मैंने इन दोनों का 
विरोध दिखाया है। साम्ययोग और साम्यवाद, दोनों में साम्य तो है, लेकिन 
* साम्ययोग में आन्तरिक समानता का अनुमव होता है और साम्यवाद में अक्सर 
देखा जाता है कि उसका आधार दूसरे के मत्सर पर होता है। साम्यवाद श्रीमानों 
का मत्सर सिखाता है। 
ह श्रीमानों का मत्सर मत करो 
पे किन्तु भ्रीमानों का मत्सर करना गरीत्रों का धर्म नहीं हो सकता | आखिर 
'. हम दूसरे का मत्सर क्यों करें १ और फिर श्रीमानों के पास ऐसी कौन-सी चीज 
' है, जिससे उनसे मत्सर किया जाय १ उनके पास या तो कागज के कुछ टुकड़े 
- होते हैं, जो नासिक में छपते हैं या सफेद-पीले कुछ पत्थर, जो सोने-प्वांदी के 
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नाम से पहचाने जाते हैं और जो न खाने के काम आते हैं, न पीने के ) ये 
लोग श्रमिकों के पास पहुँचते हैँ ओर, जैसे कोई सिवाल्वर दिखाकर दूसरों की 
प्वीज हासिल कर लेते हैं वैसे ही, इन सफेद-पीले टुकड़ों के बछ पर चीजें माँगते 
हैं। अगर हम जनता को समझा दें कि तुम्हें न तो पिस्तोल से डरना चाहिए, 
और न इन रंगीन टुकड़ों से, तो फिर ये घनवान्‌ लोग क्या पायेंगे ? क्योंकि 
लक्ष्मी तो श्रम करनेवालों के पास रहती है ६ “यत्न श्रम: तन्न लक्ष्मी: ।” घनवान्‌ 
होना एक वात है और लक्ष्मीवान्‌ होना दूसरी बात | छोग पैसे की लालच से 
अपनी चीजें वेच देते हैँ, क्योंकि अपने जीवन की आवश्यकताओं को पूरी करने 
का सामान वे खुद निर्माण नहीं करते । आज वे कपास खुद पेदा करते हैं, पर 
कपड़ा खरीदते हूँ; तिलहन भी पैदा करते हैं, पर तेल खरीदते हैं; गन्ना पेदा 
करते हैं, पर गुड़ खरीदते हैं; पटसन पेदा करते हैं, पर रस्सी खरीदते हैं । 
इसीलिए; तो उन्हें अपना घी-दूध बच्चों को खिलाने के बज्ञाय वेचना पड़ता है। 


लेकिन अगर हम स्वावलूम्बी बन जाये, तो सच्चे श्रीमान्‌ बन जायँंगे। केवल श्रीमानों 
के मत्सर से काम नहीं बनेगा । 


लेकिन यह तब हो सकता है जब हम रिवाल्वर से नहीं डरेंगे, द्रव्य-छोम 
से न पसीजेंगे | जब छोगों के ध्यान में यह आ जायगा कि घी-दूध की तुलना 
में पैसे की कोई कीमत नहीं, तो वे उसी क्षण श्रीमान्‌ बन जायैँंगे और श्रीमान्‌ 
गरीब बन जायेंगे। श्रीमान्‌ सोचेंगे कि अन्न वे दिन आ गये, जत्र श्रम किये 
बगैर काम नहीं चलेगा | इसलिए में कहता हूँ कि श्रीमानों का मत्सर सिखाने 
से कोई छाम नहीं | काम मैं वही करता हूँ कि जो कम्युनिस्ट चाहते हैं | फर्क 
इतना ही है कि वे हेष से करना चाहते हैं और में प्रेम से ! 

श्रसिक्र सच्चे श्रीसान हैं 

इस भूदान-यज्ञ में में जमीन, कुएँ, वैल-जोडी आदि सब स्वीकारता हूँ, 
लेकिन पैसा नहीं स्वीकारता । छोग कहते हैं कि गांधीजी पैसा लेते थे, आप 
क्यों नहीं लेते ! मैं कहता हूँ. कि गांधीजी लेते थे, इसीलिए, मैं नहीं लेता । 
उन्होंने वह प्रयोग कर लिया । नदी झुरू में जिस तरीके से चलती है, उसी 
तरीके से आगे नहीं चलती । गांधीजी का जमाना दूसरा या और मेरा जमाना 
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दूसरा है| में पैसे की इजत जरा भी नहीं. कायम रखना चाहता। मैं गरीबों को 
समझाना चाहता हूँ कि तुम ही सच्चे श्रीमान्‌ हो। में श्रीमानों को समझाना 
चाहता हूँ कि आप दरिद्र हो। मेरे छिए पेसा निकम्मी चीज है। वह 
गरीबों को तो जलील बनाता ही है, श्रीमानों को भी बनाता है। एक दिन 
आयेगा, जब्न सोने का उपयोग .खेत से बहनेवाली मिद्दी को रोकने के लिए 
किया जायगा। यह कह्पना नहीं है, यह बात होकर रहेगी। इसलिए 
में कहता हूँ कि अगर मत्सर करना भी है, तो ऐसों का करना चाहिए, जिनके 
पास मत्सर करने के वछायक कोई चीज हो १ 
! आत्मा को पहचानो 
मुझे जो जमीन मिली है, उसके बारे में भी आक्षेप उठाया गया है ! मेरा 
कहना है कि जब रसोई पूरी नहीं पकी है, अभी पक रही है, तब उसकी 
आलोचना नहीं करनी चाहिए । मैं कह देना चाहता हूँ कि मुझे अब्र तक एक 
' भी आदमी ऐसा नहीं मिछा है, जिसने जान-बूझकर खराब जमीन दी हो । एक 
भाई ने हैदराबाद में हजार एकड़ जमीन दी थी। उसके बँव्वारे के वक्त हमारे 
कार्यकर्ता ने जब देखा कि उसमें पाँच सो एकड़ काबिल काइत नहीं है, तो 
दावा ने फौरन उसके बदले में अच्छी जमीन दे दी। मेरा मानना है कि यह सत्र 
हैबी सम्पत्ति के प्रचार से हो सकता है ।' इसके लिए किसीका मत्सर करने 
की जरूरत नहीं | सब्र कुछ हो जायगां, आप पहले सच्तन-गुणों का विकास करो, 
दैवी संपत्ति का प्रचार करो और आत्मा को जानो : “आत्मानस्‌ विजानीथाः ।7 
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बलिया 
२-४-१०२ 


नेशनल प्लानिंग, यंत्र-वहिष्कार, सत्याग्रह ४ ३१५: 


कोई भी नेशनल प्लानिंग ( राष्ट्रीय नियोनन ) 'नेशनछ” कहलाने के 
ल्ययक नहीं हो सकता, अगर वह अपने देश के सब्र छोगों को पूरा काम न 
दे सके | परिवार में ऐसा नहीं होता कि बारह में से आठ या दस छोमों की 
फिक्र की जाय । ऐसा कोई घरवाला नहीं, जो अपने घर के सभी छोगों के 
लिए. रोटी और काम का प्रत्रन्ध न करता हो। नेशर्नल प्लानिंग का यह 
बुनियादी उसूछ होना चाहिए कि सबको काम देने की जिम्मेवारी हमारी है 
और अगर हम उसे नहीं उठा सकते, तो केवछ सिफारिश करने से यह काम 
नहीं बनेगा । सबको काम, सबको रोटी), हमारा मूलयूत सिद्धान्त होना चाहिए, 
योंकि वह बुनियादी बात है | इसके लिए हमें हरएक को ओबझार देने होंगे 
ओर जो उत्पादन होगा, वह सबत्रमें बाँठना होगा। 
लेकिन इसके खिलाफ 'एफिशियन्सी? याने क्षमता की दछीछ दी जाती है | 
क्षमता मुझे भी चाहिए | लेकिन इसके पहले कि में क्षमता की बात कहूँ, 
, हरएक को काम और खाना देना चाहता हूँ | मैं इसे न्यूनतम क्षमता? कहता 
हूँ । अन्यथा यदि हम कुछ लोगों को काम-खाना दे सके और कुछ लोगों को 
न दे सके, तो वह नेशनछ “प्लानिंग” नहीं हो सकता। “योजना-आयोगः के 
सदस्यों में से एक ने मुझसे कहा कि यह 'नेशनल् प्लानिंग? नहीं है, 'पाशियल 
प्लानिंग” ( आंशिक नियोजन ) है। इसमें किसी-न-किसीका बलिदान तो 
होगा ही। मैंने कहा : “भगर आपका यह पाशियछ प्लानिंग है, तो वह 
पाशियालियी ( पक्षपात ) आपको गरीबों के पक्ष में करना चाहिए. और कहना 
होगा कि हम सबके लिए प्लानिंग नहीं कर रहे हैं। अगर बलिदान ही करना 
है, तो हम खुद का करें, दूसरे का नहीं ।? | 
सारांश, आपको सारे देश की जिम्मेदारी महसूस करनी चाहिए. | इसे 
निबाहने का उत्तम से उत्तम तरीका आज की हालत में यही हो सकता है कि 
' धाँव में बननेवाले कच्चे माल से गाँव की आवश्यकता का पक्का माल गाँव 
में ही बनाया जाय | इसीको सेल्फ सफिशियन्सी? ( क्षेत्रीय स्वावलंत्रन ) कहते 


है 
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हैं । लेकिन उन्हें ' 'स्वावलंत्रन? शब्द स्वीकार नहीं, उसे वे कत्पना की बस्तु 


समझते हैं | कहते हैं कि हम काव्पनिक वस्तु के पीछे नहीं जाना चाहते | 
मैं यहाँ किसी शब्द-विशेष के लिए. झगडना नहीं चाहता। अगर वे सबको 
काम देने के लिए आामोद्योगों को मान लेते हैं और उस शब्द को नहीं मानते, 
तो मुझे उस शब्द का कोई आग्रह नहीं | हैं 


मैंने तो यहाँ तक कह दिया कि अगर आप किसी थांब्रिक साधन से भी 
सब्रंको काम दे सके, तो सुझे विरोध नहीं है। लेकिन अगर आप ऐसा नहीं 
कर सकते, तो आपको घरखे का साधन स्वीकार करना चाहिए। यह वेचारा 
इतना गरीब है कि आप जन्र चाहेंगे, तब आपका दूध तपाने के लिए तैयार 
रहेगा, कमी शिकायत नहीं करेगा । लेकिन जब तक आप और कोई औजार 
देश के सामने नहीं रखते, तब तक ग्रामोद्योगों को तत्काल मान लेने में क्या 
हर्ज है ! पर, इसमें दृष्टिकोण का ही फर्क है | वे यह नहीं कहते कि हम पूरे 
लोगों को काम देंगे। हाँ, काफी छोगों को काम देने की बात कह्दते हैं । उस 
कोशिश में अगर ग्रामोौ्रोगों की जरूरत हुईं, तो उन्हें भी खीकार कर छेंगे। 
तो, मुझे भी बहुत सत्र है। ह 

सुत्रांजलि: सर्वोदिय के लिए वोट 

गांधीजी के बाद में सोच रहा था कि “कोई ऐसा तरीका अख्तियार करें, 
जिससे हम आम जनता के सम्पर्क में आ सके और अहिंसा का प्रयोग कर 
सकें |” यह सोचते हुए तीन बातें मेरे ध्यान में आयीं, जिन्हें मैं सिलसिलेवार 
आपके सामने रखता हूँ । पहली बात यह कि गांधीजी की स्मृति में हर साल 
मेला लगाने का जो आयोजन किया है, उस मौके पर गुंडियाँ काफी आती हैं। 
इस पर से मुझे यह विचार सूझा कि हर एक आदमी गुंडियाँ तो देता है, पर 
उनका कोई प्रमाण तय नहीं | कोई कमर देता है, तो कोई ज्यादा। लेकिन 


- अगर हम एक ही गुंडी अर्पग करने का नियम रखें, तो जैसे हरएक को एक वोट 


होता है, वैसे ही इरणक से मिलनेवाली यह एक गुंडी सर्वोदय-विचार के 
लिए वोट समझी जायगी | 
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मुझे इसके मीतर छिपी शक्ति का अंदाजा हुआ | मैंने देखा कि अगर हम 
लोगों के पास जाकर उन्हें अपना विचार समझाते हैं, तो गांधीजी की स्मृति के 
निम्ित्त श्रम-मिष्ठा बढ़ाने के लिए हजारों छोग गुंडियाँ देंगे। यह एक व्यापक: 
कार्यक्रम है। हमारे दफ्तर में उन सभी गुंडी-दाताओं के नाम रहेंगे, उनके 
साथ हमारा नित्व-सम्बन्ध रहेगा। मेंने यहाँ तक सुझाया कि जहाँ एक मुंडी 
ही मिली हो, वहाँ वह अकेला ही नन्दादीप समझकर हमें उसकी अधिक 
चिंता करनी चाहिए. | इस तरह सारे समाज के साथ हमारा सम्बन्ध आयेगा,. 
लिसका परिणाम बहुत व्यापक हो सकता है | 


गांधीजी ने कांग्रेस के लिए. सुझाया था कि छोग चार आने के बजाय सूत 
की एक गुण्डी दें, लेकिन यह चीज नहीं चछ पायी। फिर बीच में तो चार 
आने का एक रुपया हो गया और अब फिर से घार आने हो गये। इस 
तरह से उद्धार और अवतार चलते रहे ) लेकिन पैसे को महत्त्व देने से हम क्या 
साधनेवाले हैं, मुझे पता नहीं । कहते हैं कि कांग्रेस में हमें शक्ति लानी है, 
उसमें शुद्धि छानी है। लेकिन सोचते नहीं कि पेसे से न शक्ति आनेवाली है, 
न शुद्धि ही । अगर सर्व-सेवा-संघवाले गांधीजी की स्मृति में छाखों गुण्डियाँ 
जमा करते हैं, तो लोगों को शरीर-परिश्रम की दीक्षा तो मिलती ही है, उनकी 
मनोद्दत्ति में क्रान्तिकारी परिवर्तन होगा, इसमें मुझे सन्देह नहीं । 


गत वर्ष इस दिद्या में कुछ काम हुआ और इस वर्ष भी हुआ | परंत 
जैसा होना चाहिए वैसा नहीं हुआ | लोग इसके लिए. चुनाव का निमित्तः 
बताते हैँ | चुनाव की माया ऐसी है कि हमारे कुछ सर्वोदय-कार्यकर्ता भी उसमें 
गिरफ्तार हुए। मुझे भी सुझावा गया था कि चुनाव के कारण में कहीं रुक- 
लाऊँ। लेकिन मैंने सोचा कि गंगा रकती नहीं, सूरज ड्रवता नहीं, तो मैं क्‍यों: 
यकूँ ! अगर परमेश्वर ही मुझे रोकना चाहें ओर मेरा पाँव टृूटकर मुझे बैठ. 
जाना पड़े, तब तो अल्ग बात है | परिणाम यह हुआ कि यद्यपि सभी दलवाले- 
चुनाव में छगे रहे, आम जनता ने हमारे इस भूदान-यज्ञ के काम में बहुतः 
दिलचस्पी ली । हमारे विचार एकाग्रता से सुने और काफी सहयोग भी दिया | 


डर | भूदान-गंगा 


' हसारी संस्थाएँ कांचनाश्रित न रहें 

हि चापूजी के जाने के बाद यह बात मेरे ध्यान में आयी कि आज तक हमारी 
संस्थाएँ पैसे के आधार पर चलती रहीं, लेकिन वह जमाना यया कि संस्थाएँ 
यैसे के .आधार.पर चढायी जायें। अब नया जमाना आया है। अन्न तो जहाँ 
तक हो, कांचन-मुक्ति से ही संस्थाएँ चलनी गवाहिए | में 'गांधी-निधि? के बारे 
में हमेशा खामोश रहा | पर जब एक जगह छोगों ने जाहिरा तौर पर पूछ छिया, 
तो मुझे कहना पड़ा कि अगर हम गांधीजी की स्थृति आगे चत्यना चाहते हैं, 
सो उसमें पेसा साधक नहीं, बाधक ही होगा | मेरी उस राय में आज भी कुछ 
परिवर्तन नहीं हुआ है । मैं यह नहीं कहता कि हमारे किसी काम में पैसे 
का सम्पर्क जरा भी न हो | कुछ काम ऐसे हैं, लो पैसे से किये जा सकते हैं; जैसे 
कुषसेवा आदि । लेकिन जैसा कि शास्त्रकारों ने कहा है, आमतौर पर होना यही 
चाहिए कि 'श्राद्धान्न॑ न भक्षयेव्‌ ।? गांधीजी के श्राद्ध के निमित्त पैसा जमा 
हो और उससे संस्थाएँ चढायी जाये, तो इमारी उन संख्ाओं से, जिनके 
आधार पर हम ग्रामराज्य की कह्पना का निर्देशन करना चाहते हैं, तेज 
नहीं आ सकता | इसलिए जहाँ तक हो सके, वहाँ तक हमें अपनी इन संस्थाओं 
को पैसे से मुक्त रखना चाहिए।। तभी नया चैतन्य आ सकेगा तभी सारे 
गाँव का उद्धार हो सकेगा इसका परिणाम सरकार पर भी पड़ेगा, क्योंकि 
विद्ध प्रभेयों का तिरस्कार सरकार नहीं कर सकती । जो प्रभेय इस तरह 
छिद्ध होगा, उसकी ओर अगर ध्यान नहीं दिया जायगा, तब्र आगे का 
कदम क्या उठाया जाय, यह हम सोच सकते हैं, जानते भी हैं | उसके बारे 
में आज कुछ कहना मैं उचित नहीं समझता । मैं वाहता हूँ कि हमारी संस्थाएँ: 
इस प्रयोग में लग जायें और आदरश ग्राम-निर्मोण करने के काम में अपनी सारी 


चक्तिल्या द। 
यन्त्र-बहिष्कार 


; दूसरी बात यन्त्र-बहिष्कार की है| इस सम्बन्ध में श्री धीरेन्द्र भाई ने जो 
प्रस्ताव आप छोगों के सामने रखा है, वह बहुत शक्तिशाली है | जच्र अपने जीवन ' 
. “में हम उसे अमछ में छा सकेंगे, तमी कुछ कर सकेंगे | नहीं तो “परोपदेशे 
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पांडित्यम्‌”” की तरह हमारे कहने का कुछ भी असर नहीं होगा । हिन्दुस्तान की 
जनता बहुत अनुभवी है। जो सेवक उनकी कसोटी पर नहीं उत्तरता, उसके कहने 
का परिणाम उस पर नहीं होता। उसमें एक तरह की पुराणवादिता है। लेकिन में 
इसीमें उसकी रक्षा देखता हूँ। अगर कोई मी सुधारक आये ओर छोग उसकी बातें 
मानते चले जायें, तो वे ड्रव दी जायेंगे । सुधारक चादे कितनी भी श्रेष्ठ कोटि 
का क्यों न हो, जब तक जनता उसे परख नहीं लेगी, उसकी बात नहीं सुनेगी। 
जनता तो बरती माता की तरह दे | उस पर कुदाली से घाव होता है, छेकिन गेंद 
स्पर्श होते ही ऊपर के ऊपर उदड्ध जाता हैं। मुझे इस बात की बहुत खुशी है 
कि हम छोगों के सामने एक-एक चीज रखते जाते हैँ और छोग सहसा एकाएक 
उसे नहीं अपनाते | इम खादी की बात कहते आ रहे हैं, पर छोग अभी उसे 
पूरी तरह नहीं मान रहे हैं। हम ग्रामोद्रोगों की शत कहते जाते हैं, वे उसे 
भी नहीं मानते हैं। सारांश, इमारे विचारों को कसोदी पर कसे बगेर हमारे 
छोग हमारी बात नहीं मानते | इसलिए जरूरत इस बात की है कि इम अपने 
जीवन में यल्त्रों का उपयोग न करें। मने जो कांचन-सुक्ति का तरीका सुझावा 
है; उससे यह काम सिद्ध हो सकता है । 

यन्त्र-बहिष्कार के सम्बन्ध में में एक बात सुझाना चाहता हूँ ।' 
धंत्र-बहिष्कार' झब्द से बहुत गलतफहमी हो सकती है। फिर स्पष्टीकरण करते 
रहने पर विंगड़ी बात बन नहीं पाती | नाम ऐसा ही रखिये, जो व्यापक हो, 
जिसमें फैलाबव की गुंजाइश हो। एक गाँव में, जहाँ बरसों से रचनाव्यक काम 
हो रहा है, किसी शख्स ने आटे की मिल खोल दी। कार्यकर्ता दाथ के आठे 
की बात करते ही रह गये; पर किसीने नहीं सुनी, आठे की मिल मजे में 
पलत" रही । मैंने पूछा कि आपके देखते वहाँ मिल दाखिल हो गयी, तो आपको 
यह कैसे नहीं सूझा कि खानगी मिल चढने देने के बदले गाँव की मालकियत 
की मिल आप घंछाते ? कई जगह पानी खींचने के लिए इंजिन रूगाना पड़ता 
है। उससे सिंचाई होती है। अगर हम यह आग्रह करें कि उस खेती का 
अनाज स्वीकार नहीं करेंगे, तो इम संकुचित बनेंगे, व्वापकता खोयेंगे | इस- 
लिए शब्द ऐसा चाहिए, जिसके अर्थ का विस्तार हो सके | मैंनें 'काम्चन-मुक्तिः 
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शब्द इसीलिए रखा कि उसमें गछतफहमी की गुंजाइश कम है। सारांश, खाने- 
पीने ओर पहनने-ओोढ़ने की वस्तुओं के छिए ग्रामोद्योगों का ही आग्रह रखने- 
-बाले धीरेन्द्र भाई के प्रस्ताव का मैं स्वागत करता हूँ, क्योंकि मैं मानता हूँ कि 
यह प्राथमिक वस्तु है | इससे गाँव बछ्वान्‌ बन सकते हैं और उसके जरिये हम 
काञ्जनमुक्ति की ओर भी बढ़ सकते हैं । 
। भूदान : बुनियादी कार्य 
मैं मानता हूँ कि भूदान-यज्ञ बहुत ही बुनियादी काम है| लेकिन जैसे कि 
एक भाई ने कहा, इस काम की एक मर्यादा है, फिर भी मैं क्‍या करने जा 
रहा हूँ, इस बारे में अपने विचार आपको समझा दूँ। स्पष्ट है कि मनुष्य के 
हृदय में कितनी शक्ति छिपी हुई है, इसका हमें पता नहीं चछ सकता | अगर 
मैं उसकी हृद वाँध दूँ, तो कहना पड़ेगा कि मुझे कभी आत्मदर्शन नहीं हो 
सकता । हमने देखा कि जनता बिना किसी कानून की मदद के अपनी जमीन 
का हिस्सा दे सकती है | जब हम जनता को समझाते हैं कि 'वेजमीनों का उस 
पर हक है ओर जैसे हवा, पानी और सूरज की रोशनी भगवान्‌ की देन है, 
दैसे जमीन भी भगवान्‌ की देन है, इसलिए जो बेजमीन हैं, उन्हें जमीन देनी 
प्वाहिए?, तो जमीनवाले वेजमीनों को खुशी से जमीन दे देते हैं। इस तरह 
लोगों ने इस क्रान्तिकारी कार्यक्रम को अपनाया और हमें उनकी भात्मा में 
छिपी अपार शक्ति का दशन मिला | 
अगर हम मानते हैं कि स्टेट? ( राज्य ) को 'बिदर अबे? ( एक राज्य ) 
हो जाना है, विल्यन हो जाना है, तो वह १९५२ में क्‍यों नहीं हो सकता ? 
हमारी श्रद्धा ऐसी होनी चाहिए; कि अगर मैं इस विचार को पसंद करता हूँ, 
इस तरीके में श्रद्धा रखता हैँ और इस यज्ञ में अपनी सारी-की-सारी जमीन दे 
देता हूँ, तो वह विचार दूसरों को भी ऐसी प्रेरणा क्यों नहीं देगा ! एक भाई ने 
अपनी उन्नीस सौ एकड़ जमीन में से पाँच सो एकड़ जमीन मुझे यह कहकर 
दे दी कि हम तीन हैं और आप चौथे हुए। दूसरे एक भाई ने अपने छह 
. एकड़ में से दो एकड़ यह कहकर दे दिये कि हम दो भाई हैं, आप तीसरे 
-- हुए।। प्रायः रोज ऐसी घटनाएँ घटती हैं | में आपसे पूछता हूँ कि अगर भगवान्‌ 
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मुझे मँगने की प्रेरणा देता है और अगर एक शख्छ मानवा है कि में इतना 
कर सकता हूँ, तो वह सारे मनुष्य क्यों नहीं ऋर सकते ! क्या विभिन्न व्यक्तियों 
में आत्मा का स्वभाव मिन्न-भिन्न हुआ करता है ! कया आत्मश्षक्ति की भी कुछ 
सीमा होती है ? में वो इसी विचार के सहारे आगे बर्दँगा कि इर व्यक्ति में 
आत्मा की शक्ति विधमान है और उसकी कोई सीमा नहीं है। जो धाग एक 
व्यक्ति कर सकता है; वह सभी कर सकते हैं | 
नैतिक तरीके में अटल श्रद्धा हो 

कानून की बात हमेशा उठायी जाती दे | लेकिन मेरा कहना है कि कानून 
की वात कानूनवारलों पर छोड़ दीमिये। इसमें तो अपना काम इसी तरीके से 
करते जाना है। हो सकता है कि इसी तरीके से सारी जमीन वेजमीनों भें बैंट 
जाय और कानून की आवश्यकता ही न पड़े । किन्तु अगर मनुष्य की संकद्प- 
शक्ति उतनी कारगर नहीं हुई, जितनी कि इस समस्या को हछ करने के लिए, 
जरूरी है, और रा|ज्य की मदद लेनी ही पड़ी, तो उस हालत में भी हमें यही 
समझाना चाहिए कि हमारा यह काम कानून बनाने में पूरा मददगार होगा। 
याने या तो कानून की आवश्यकता ही नहीं रहेगी था णो कोई कानून बनाना 
है, वह जिना विरोध के आसानी के साथ बन सकेगा | 

किर मेरे माँगने का मी एक तरीका है। में अत्यंत नम्न होकर माँगता हूँ, 
डरा-घमकाकर नहीं मोगता चाहइता। अगर मैं छोगों को यह समझाऊँ कि 
आप मुझे भूमि नहीं देंगे, तो में दो-चार साल में कानून से जबरदस्ती ले ही 
दूँगा, ती कहना पड़ेगा कि में माँगना ही नहीं जानता । मुझे अपनी श्रद्धा न 
छोड़नी चाहिए | श्रद्धा तो दीवार के समान खड़ी होती है, परदे के समान 
ल्य्कती नहीं | या तो वह खड़ी रहती है या पड़ी। वह आठ आने या चार 
आने याने आंशिक खड़ी नहीं रहती; या तो पूरी रहेगी या फिर नहीं ही | 
जैसे आदमी पूरा जिंदा रहता है या नहीं रहता। वह आठ आने विदा 
या आठ आने मरा है, ऐसा नहीं होता | श्रद्धा की भी यही हाल है। बिना 
श्रद्धा के कोई काम नहीं बन सकता । श्रद्धा से कृति होती है और कृति के बाद 
वह “निष्ठा में परिणत हो जाती है। निष्ठा ग्राप्त होने के पहले मनुष्य श्रद्धा से 
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काम कर सकता हैं | निष्ठा तो अनुभवजन्य होती है, अतः वह बाद. में आती. 
है| किन्तु श्रद्धा तो आरंभ से ही होनी चाहिए। इसीलिए कहता हूँ कि.अगर 
हमें नैतिक शक्ति से यह मसछा हल करना है, तो हमारी उस तरीके में अद्ह- 
श्रद्धा होनी चाहिए. । ह त 
मुझे अभिनिवेश नहीं 

अक्सर छोग मुझसे पूछते हैं कि क्या आप इस तरह जमीन का यह मसला 
इल कर सकेंगे १ मेरा कहना है कि दुनिया का मसछा न तो राम हल कर सके, 
और न कृष्ण | उसे तो दुनिया ही हल कर सकती है। आपका मसला में 
इल्‍ कर सकूँगा। ऐसा कोई अमभिनिवेश्ञ मुझमें नहीं है। इसलिए, मैं सदा 
निश्चिन्त रहता हूँ । रात को गहरी नींद सोता हूँ, एक मिनट भी मुझे नींद आने 
में देरी नहीं लगती । दिनभर काम भी किये जाता हूँ। कभी मुझे चार एकड़ 
जमीन मिलती है; कभी चार सौ, तो कभी चार हजार एकड़ मिलती है; फिर' 
भी मुझे उसका कुछ भी सुख-दुःख या हर्ष-विधाद नहीं । जनक महाराज की 
तरह मैं निश्चिन्त सोता हूँ, इसीलिए काम कर सकता हूँ | 

सत्याग्रह 

तीसरी बात सत्माग्रह के संबंध की है। मैं आप छोगों को समझाना चाइता 
हूँ कि मुझे अगर कोई आबरू है, तो वह सत्याग्रही के नाते ही।* दूसरी कोई 
आबरू मेरे पास नहीं है। इसलिए अगर सत्याग्रह करने की आवश्यकता 
हुईं, तो मैं जरूर कर्ूूँगा | लेकिन गांधीजी का यह तरीका था किवे एक 
कदम उठाना काफी समझते थे । याने दूसरे कदम के बारे में इम कुछ जानते 
ही नहीं, ऐसा नहीं है। लेकिन जहाँ इमने दूसरे कदम की बात सोची, वहीं 
हमारे मन में हमारे पहले कदम की सफलता के बारे में अश्रद्धा पैदा होती 
है। मैं जब कभी बीमार की सेवा करूँगा, तो इस खयाल से नहीं कि संभव 
है, वह न सुधर सके और मर जाय तो दवा के साथ-साथ लकड़ी भी छाकर 


, रुख हूँ | बलिकि इस खयाल और इस श्रद्धा से करूँगा कि वह उपचार और सेवा 
' से जरूर सुधर जायगा | अगर मर ही जाय, तो शांति से लकड़ी इकट्ठा करूँगा। 
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आखिर दूसरे कदम के बारे में हम - इसीलिए. विचार करते हैं. न; कि 
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शायद लोग हमारी बात न मानें, वे हमें जमीन न दें ! ऐसा मानने में ही सामने- 
बाले के प्रति हमारी अश्द्धा प्रकव होती है | फिर हम श्रद्धावान्‌ नहीं कहलायेंगे, 
मुलद्दी या युक्ति-कुशल कहलायेंगे | अगर जमीन हासिल करते की ऐसी कोई 
बनी-बनायी युक्ति होती, तो उससे भी शायद जमीन मिल सकती | लेकिन यह .- 
काम का सही वरीका नहीं है। इससे काम बनने के वज्ञाय तरिगड़ता है और 
इमारे संकल्प में हीनता आती है। फिर संकद्प में हीनता आने पर काम कैसे 
बनेगा ! में अपने अनुभव से कहता हूँ कि जो-जो संकद्य मेरे मन में उठे, 
सभी पूरे होकर रहे। छोगों के पास भी इसी विचार से माँगता हूँ कि जो 
भगवान्‌ मेरे भीतर विराजमान हैं, वही उनके भीतर भी हैं और उन्हें अपना 
विचार समझाया जा सकता है। एक बार, दो बार नहीं, अनेक बार समझाया जा 
सकता है । आखिर शंकराचार्य के पास सिवा समझाने के और क्या शस्त्र था ? 

हमारी अन्तिम श्रद्धा अगर किसी चीज पर हो सकती है, तो वह हमारी 
समझाने की शक्ति पर ही । जैसे ईसामसीह ने कहा कि अपराधी को क्षमा 
करना चाहिए. और क्षमा की कोई दृद नहीं होती”, वैसे ही समझाने की भी 
कोई मर्यादा या सीमा नहीं होती । इसलिए जिसे आप सत्याग्रह” कहते हैं, 
वह उसी हृद तक सम्मव है, जिस हृद तक उसको समझाने का स्वरूप बना हुआ 
है । दवाव का खरूप आने पर तो वह सत्याग्रह नहीं रह जाता। माता जैसे बच्चे 
के बारे में यह आशा किये रहती है कि वह कभी-न-कभी सुधरेगा ही, वैसे ही 
सत्याग्रही को भी छोगों के बारे में आशा रखनी चाहिए कि “उन्हें सझेगा, सूझेगा 
ओऔर जरूर सूझेगा? । सारांश, इसमें सत्याग्रह का भी स्थान है। लेकिन अगर हम 
सत्याग्रह को नहीं समझेंगे, तो वह सत्याग्रह सत्याग्रह नहीं रहेगा, हिंसा होगी । 

किसीको जलीछ नहीं करना है 

आज एक भाई ने प्रधन उठाया कि जिसके पास एक हजार या दस हजार 
ए.कड़ क्षमीन हो, वह अगर कम जमीन दे, तो उसे स्वीकार करना चाहिए या 
नहीं ! उसकी उस भीख से क्या होगा ! हमारे आंदोलन भें इस सवाल का 
जवाब प्रावः रोज दिया जाता है--मेरे भाषण से भी और कृति से भी | में छोगों 


को समझाता हूँ किन तो मुझे गरीबों को जलीछ करना है और न श्रीमानों 
हर हु 


$ 
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को | इसलिए जब कोई बड़ा आदमी कम ज्मीन देता है, तो मैं स्वीकार नहीं 
करता | लेकिन मेरा अनुमव यह है कि थोड़ा समझाने पर छोग ठीक-ठीक 
हिस्‍सा दे देते हैं। तीन सौ एंक्ड्वाले एक भाई मुझे आकर खेच्छासे एक 
एकड़ देने छगे | लेक्नि जब मैंने वह एक एकड़ लेने से इनकार कर दिया 


और अपना दृष्टिकोण समझाया, तो उस भाई ने फौरन तीस एकड़ कर दिया। . 
इन सबमें मुश्किल से मेरे दो-तीन मिनट गये होंगे । 


मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है कि अगर एक पेसे की मिश्री से भगवान्‌ 
राजी होते हैं, तो वह चार पैसे की खरीदकर नहीं चढ़ाता | वह इधर भगवान्‌ 
को भी राजी रखने की कोशिश करता है और उधर पैसा भी बचाना चाहता 
है। दोनों में मनुष्य प्रामाणिक होता है। अगर मैं किसी मन्दिर या मठ के 
लिए माँगता होता, तो एक-आध एकड़ से भी मेरा काम प्वछ जाता ) लेकिन 
मैं तो गरीबों के हक के.रूप में माँगता हूँ । अब तक इस तरह करीब दस हजार 
लोगों ने दान दिया है। उनमें कई दान परम पवित्र हैं, जिनका स्मरण रहेगा। 
एक दूसरे भाई ने सवाल पूछा कि दान देनेवाले की तो देने से प्रतिष्ठा 
बढ़ती है, लेकिन क्या लेनेवाला इससे जलछील नहीं होता १ इस पर मेरा कहना 
है कि नहीं होता, क्योंकि मैं भीख नहीं माँगता । मैं तो गरीब का हक माँगता 
हूँ । अगर मैं जमीन के बदले उसे पका-पकाया अन्न देता, तो जरूर जलीले 
करता | लेकिन जमीन से वह जलील नहीं होता । वास्तव में जो जमीन माँगने 
आता है, उसका उपकार ही मानना चाहिए | कारण जमीन लेनेमर से तो 
उसमें फसल नहीं आयेगी । फसल के लिए, उसे अपना पसीना बहाना होगा । 
साल्मर- मेहनत और मशक्कत करने पर उसे फसल मिलेगी । इसलिए, इसमें 
जमीन लेनेवाला कभी दीन नहीं बनता | 
कह दूषण भी भूषण ही 
कुछ भाई कहते हैं कि मैं इस तरह जमीनें मॉगकर जमीनवालों को संजीवन 
दे रहा हूँ | यह आश्षिप मुझे कबूल है। जमीनवालों को तो सुझे संजीवन देना ही 
है। हाँ, उनकी “जमींदारी? को संजीवन नहीं देना है । कारण वह तो रोग है और 
*, उसे निकालकर ही रोगी को संजीवन दिया जा सकता है। मेरी इस संजीवनी? की 
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खूती यह है कि इससे गरीब गरीब नहीं रहता और न घनवान्‌ ही धनी रहता है। 

दूसरा आक्षेप यह्द किया नाता है क्वि छोगों के दिलों में जम्नीन की भूख 
पैदा कर मैं उन्हें वागी बना रहा हूँ । यह आश्षित भी सुझे मंजूर है। दोनों 
आक्षेप्र मुझे उस-उस अर्थ में मंजूर हैँ। क्योंकि में एक क्रान्ति को रोकना 
चाहता हूँ. और दूसरी छाना चाहता हूँ। हिंसक क्रान्ति को रोकना और 
अिसक क्रान्ति को लाना चाहता हूँ। 


बागी का कुछ नहीं विगड़ता 

कुछ प्रदन कानूनी सुविधा-असुविधा के बारे में उठाये जाते हैँ । एक भाई 
ने शंका उठायी है कि सरकार अगर कानूनी सुविधाएँ न दे तो ? मेरा कहना 
है कि सरकार जरूर हर तरह की सुविधाएँ और मदद देगी। देना उसके हक 
में है। लेकिन मान लो कि नहीं देती, तो क्या होगा १ जिन छोगों ने दान दिया 
है, उन सबका उपकार मानकर में चढा जाऊँगा। इसमें बागी का कुछ नहीं 
विगड़ता, सरकार को ही सोचना पड़ेगा । 

मोदक-प्रिय 

आखिर हम छोग यहाँ किस बात के लिए जमा होते हैँ! स्पष्ट है कि 
एक आदर्श समाज-स्वना करने की दृष्टि रखकर ही हमर इकट्ठा होते हैं। 
केवछ चित्त-शुद्धि की एकांत-साधना करना हमारा उद्देश्य नहीं हो सकता | 
कृपालानीजी ने यह बात अच्छी तरह समझायी है। उन्होंने विश्लेषण करके 
यह बात हम लोगों के सामने रखी | किस चीज पर कितना भार देना चाहिए, 
यह समझने के लिए विहलेषण ( .48]ए»ं8 ) का उपयोग होता है| फिर भी 
विश्केषण की मर्यादा है। आखिर वस्तु का मूछहूप विश्लेषण से नहीं, संबलेषग 
( 89ए79769४78 ) से मालूम होता है। केव्रछ विइलेषण से कमी-क्रमी वस्तु की 
जान ही चली जाती है| इम तो मोदक-प्रिय हैं। हम न केवछ आदा चाहते है, 
न केवल घी घाहते हैँ और न फेवड शक्कर ही | हमने इस काम को इसीलिए 
उठाया कि हम समाज में परिततेन चाहते हैं, इधसे गरीबों को राहत मिलेगी और 
इम आत्मशुद्धि मी चाहते हैँ । अरयात्‌ इसके जो-जो अवश्यम्भावों अच्छे परिषाम 
हैं, उन सबको एकत्र सम्मिलित पाने के लिए ही हमने यह मोदक बनाया हे | 
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मैं चाहता हूँ कि सर्वोदिय के सिद्धान्त के माननेवाले जो छोग यहाँ 
आये हैं, वे महसूस कर सकें कि वे जो कुछ करना चाहते हैं, वह इस भूदान- 
यज्ञ के जरिये सघ सकता हे । 


सेवापुरी ( बनारस ) 
१३-४-०२ 


हाब्द हमारे रास्त्र हें... ; ३३४ 
हमारे 'भूदान? में 'दान? शब्द के प्रयोग पर कुछ छोगों का आश्षेप हे । 
जो शब्द-तत्त्व-सारक्ष होते हैं, वे पुराने शब्दों को छोड़ते नहीं, उनमें नया अथे 
भरते हैं | वे शब्दों की शक्ति खोते नहीं, उसे बढ़ाते हैं; क्योंकि शब्दों की 
महिमा पहचानते हैं । जिन्होंने शब्दों के अर्थों को बिगाड़ा, उनकी वह अपनी 
जायदाद नहीं थी। हम यह क्‍यों मानें कि दान, उपकार, दया, संन्यास, वैराग्य 
आदि शब्दों के अर्थों को बिगाड़नेवालों का उन पर अधिकार था और हमारा 
कुछ मी अधिकार नहीं १ अगर इस तरह हम पुराने शब्दों को छोड़ते चले 
जादँगे, तो एक-एक शज्त्र खोते जायँंगे ओर हमारा शख्त्रागार खाली हो जायगा | 
जिन पुराने शब्दों को हम छोड़ते हैं, उनकी जगह उतने अच्छे नये शब्द तैयार 
नहीं कर पाते | 'दान? हमें पसंद नहीं, “दया? हमें पसंद नहीं, 'उपकारः इसमें 
पसंद नहीं, “संन्यास? हमें पसंद नहीं और इनकी जगह अपने नये शब्द भी 
नहीं | इसलिए, हमें पुराने शब्दों को शक्ति कायम रखकर उनमें नया रस डालना 
पाहिए.। पुराने वृक्ष में ननी कलम लगाकर नयी शक्ति पैदा करनी चाहिए। 
हममें प्राचीन शब्दों में नये-नये अर्थ डालने की शक्ति होनी चाहिए ।॥ 
पुराने भाष्यकारों के भाष्यों में हमें यह कला दिखाई देती है । उन्होंने 
पुराने शब्दों की शक्ति बढ़ायी है। भगवान्‌ शंकराचार्य ने दान की ऐसी ही 
व्याख्या की है | उन्होंने लिखा हे : दानम्‌ संविभागः याने दान का अर्थ सम्यक्‌ 
विभाजन है | शंकराचार्य कोई अर्थशात्री नहीं थें, लेकिन तेरह सौ साल पहले 
.. उन्होंने 'दान? शब्द की जो व्याख्या की, उसे आज का कोई भी अथंशात््री 
.. - मीन्‍्य करेगा । 'संविभाग! का अर्थ है; विभाजन में विषमता न हो, वितरण में 


+ शब्द हमारे शख्तर हैं १०१६ 


समानता हो । शंकराचार्य ने दान! शब्द की व्याख्या करते हुए परम्पता से 
उन्हें जो ज्ञान प्राप्त हुआ था, उसीको प्रकट किय्रा है। दान तो हमारे यहाँ 
नित्य करतेव्य बतलाया गया है। उसका मतलब है कि घन को अपने पास न 
रखे, फुटबॉल की तरह वह एक के पास से दूसरे के पास जाता रहे । और इस 
तरह घन के नित्य प्रवाह से 'संविभाग” होना चाहिए.। वास्तव में देखा जाय, 
तो दान! शब्द में नया अर्थ भरने की मी जरूरत नहीं है | लेकिन हमारे पांस 
बुद्धि और शिक्षण की कमी है । हमें अपनी संस्कृति का शान नहीं है, उसका 
ठीक से अभ्यास नहीं किया है | इसीलिए हमें “दान? शब्द में दीनता दिखाई 
देती है | गीता में यज्ञ, दान, तप, ये तीन कर्म बतलाये हैं। इन तीनों शब्दों 
को छोड़ देँ, तो गीता में कोई अर्थ ही नहीं रह जायगा। हमारा सारा जीवन 
शुष्क हो जायगा और इम कुछ भी काम न कर सकेंगे । 
पुराने शब्दों में नये अर्थ भरने की यह कुशलता हमें गीता ने सिखायी 
है। हमारे नेताओं ने मी, जो यहाँ के संस्कारों में पले और यहाँ की संस्कृति 
के प्रेमी ये, सारे शब्द हमारी परापरा से ही लिये हैं । तिरछक महाराज ने सारे 
शब्द गीता से लिये हैं। गांधीजी ने भी यही किया । अरविन्द को भी गीता 
से बछ मिला । पहले के जमाने में शंकराचार्य, रामानन्द जैसे महान्‌ विचार- 
प्रवर्तकों ने भी गीता से ही प्रेरणा छी । सन्त शानेश्वर महान्‌ क्रान्तिकारी और 
युग-प्रवतंक पुरुष थे। उनके जैसे अवतारी पुरुष ने भी गीता का आधार 
लिया | इसलिए हमें भी पुराने शब्दों की शक्ति बढ़ानी चाहिए, और यह नहीं 
समझना चाहिए कि वे शब्द व्यर्थ होते हैं । 
हर व्यक्ति किसान बने 
छोग मुझसे पूछते हैं कि क्या केवल भूमि-वितरण से सारा काम हो जायगा ! 
मैं कहता हूँ. कि भूमि-वितरण से ही काम का आरम्भ होगा। भूमि तो हमारा 
घेष्ठान है। वह धघरित्री है, हमारे जीवन का आधार है | लेकिन केवल भूमि 
से काम नहीं चलेगा, उसके साथ ग्रामोद्रोग भी चाहिए, । 
एक सजन ने यह प्रइन उठाया कि अगर सभी लोग खेती करने छग 
जायेंगे, दरशक परिपूर्ण किसान ही बनेगा, तो दसरे उद्योगों का संकोच होगा । 


१०२ भूदोन-गंगा 


इस पर मेरा जवात्र यही है कि आज जिनके रोजगार चल रहे हैं, उन्हें तो हमें 
जमीन -नहीं देनी है। आज की समाज-व्यवस्था की भाषा में ही कहना हो 
तो मैं कहूँगा कि तेली रहेंगे, धोबी रहेंगे; छुहार, बुनकर, प्वमार, सभी रहेंगे | 
उन्हें जमीन देने की कोई बात नहीं है । लेकिन जिसे रोजगार नहीं है और 
जो खेती करना जानता और चाहता है, उसे जमीन दी जायगी | अगर हम 
विवेक न करें, तो हमारे प्रधानमन्त्री भी जमीन की माँग कर सकते हैं। 

किन्तु मेरी अन्तिम अभिवाषा यह है कि हमारी आदर्श समाज-रचना में 
हरएक मनुष्य किसान होगा। हरएक का कुदरत के साथ सम्पर्क रहेगा। 
अगर कोई न्यायाधीश है, तो वह दो-चार घण्टे खेती और बाकी के समय में 
न्यायांधघीश का: काम करेगा। कुछ आदमियों को सतत एक-ही-एक काम 
करना पड़े, ऐसी स्थिति नहीं होनी चाहिए। टण्डनजी के समान मैं भी 
चाहता हूँ. कि हर घर के साथ कुछ जमीन हो । उसीमें उस घर के छोगों का 
मल-मृत्र आदि काम आये। दो-चार घण्टे खेती-काम करने का हरएक का 
हक और कर्तव्य है | जब सर्वत्न इस तरह के घर बन जायेंगे, तो छोग अपनी ही 
बाड़ी में अपनी सागं-सब्जी पैदा करेंगे और जैसी कि ८ण्डनजी ने आशा प्रकट 
की, आज के शहर एक दिन खण्डह्दर हो जायँंगे। उनकी इस आशा के छिए 
वैदिक संरकृति का भी आधार है। वेदों में इंद्र के लिए 'पुरन्द्र शब्द आता 
है । 'पुरन्दर” शब्द का अथे है, शहरों का दारण करनेवाला, उन्हें तोड़ डालने 
वाछ्‌ू | एक दिन आयेगा, जब यह वैदिक संकल्प और टण्डनजी की इच्छा 

जरूर पूर्ण होगी। तभी पृथ्वी को शांति मिलेगी | 


सेवापुरी ( बनारस ) 
१४-४-०-२ - ' 
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सर्वोदय-सम्मेलन की चर्घा में यहाँ कई बार कहा गया है कि हमें शान्ति-सेना 

का कार्य करना चाहिए। मैंने तो शान्ति-सेना के सैनिक के नाते ही सालमर काम 
५ किया। तेलंगाना में लोगों से यही कहा कि 'मैं शान्ति-सैनिक के नाते यहाँ आया हूँ |? 
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शान्ति-सेना के कर्तव्य 
शान्ति-सेनिकों को ऐसे काम में छग जाना चाहिए, जिससे अशान्ति का 
उद्धव ही न हो। उन्हें निरन्तर अशज्ञान्ति के बीजों को नष्ट करने के प्रयक्ष में 
लगे रहना चाहिए । जनता के निकट संपर्क में था जाना घादहिए। इस ग्रयलष 
में अगर बलिदान का प्रसंग आये, तो वह भी परमेश्वर की कृपा से संपन्न हो 
सकता है। मैंने अपनी पेदल-यात्रा में यह अनुमव किया कि जनता के साथ 


संपर्क साधने का यह सबसे अच्छा तरीका है। झान्ति-सेना का. कार्य इसी 
तरीके से घल सकता है । 


अन्तिस व्यवस्था के तीन विचार 

आज हमारे सामने तीन प्रकार के विचार हैं; पहला विघार यह है कि 
अन्तिम अवस्था में सरकार क्षीण होकर घासन-मुक्त व्यवस्था हो जायगी | लेकिन 
वहाँ जाने के लिए आज द्वाथ में अधिकतम सत्ता होनी चाहिए । ऐसा मानने- 
बाले आरम्भ में अधिराज्ववादी और अन्त में राज्यविल्यवादी कहलाते हैं । 

दूसरा विचार यह है कि राज्य-शासन शुरू से था, आज भी है और आगे 
भी रहेगा। शासनमुक्त समान्ञ हो ही नहीं सकता। इसलिए सप्राज में ऐसी 
व्यवस्था होनी धवाहिए, जिससे सबका भला हो। शासन-तत्ता थोड़ी-बहुत सब्र 
तरफ बैंटे, लेकिन महत्त्व की व्यवस्था केन्द्र में ही रहे । ऐसा विचार रखनेवाले 


मानते हैं कि शासन हमेशा होना चाहिए और सबका नियमन करने की शक्ति 
समान द्वारा नियुक्त सरकार को मिलनी चाहिए । 


तीसरा विचार हमारा है। हम भी मानते हैँ कि अन्तिम हालत में समाज 
शासन-मुक्त होगा। यह पक्ष प्रारम्मिक अवस्था में एक हद तक आसन- 
व्यवस्था की जरूरत महसूस करता हे, छेकिन अन्तिम स्थिति में शासन की कोई 
आवश्यकता नहीं मानता। इस व्यवस्थाशूस्थ समाज की ओर बढ़ने के लिए 
वह अधिराज्य की भी आवश्यकता नहीं मानता, बहिक व्यवस्था और सत्ता के 
विकेन्द्रीकरण द्वारा उत ओर कदम बढ़ाना चाहता है। अन्तिम स्थिति में कोई 
शासन नहीं रहेगा, केवल नैतिक नियमन रहेगा। ऐसा आत्म-निर्भर समाज 
निर्माण करने के लिए सर्वन्न स्वयंपूर्ण क्षेत्र बनने चाहिए | उत्पादन, विमानन, 
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. क्षण, शिक्षण जहाँ का वहीं हो । केन्द्र में कम-से-कम सत्ता रहे | इस तरह हम 
प्रादेशिक स्वयंपूर्णता में से विकेन्द्रीक्रण साध छेंगे। 
सरकारी दृष्टि से मौलिक अन्तर 
सरकार के प्लानिंग कमीशन ( योजना-आयोग ) और हमारी दृष्टि में 
यही मूल्भूत अन्तर है | आयोग के एक सदस्य से पूछा कि क्या आपके छ्ला्निंग 
कमीशन के सामने यह आदश है? उन्होंने कहा : “हमारे मन में यह जरूर है 
कि हरएक गाँव अपनी मुख्य-मुख्य जरूरतों के बारे में थोड़ा-बहुत स्वावल्म्बी 
बने, कुछ गाँव मिलकर अपना-अपना इन्तजाम भी कर लें; लेकिन अन्त में - 
शासनशून्य स्थिति की कल्पना हमारी नहीं हैं ।? मैंने कहा कि हमारी अहिंसक- _ 
योजना में तो यह बात हे कि अर्थशात्र की भाषा में व्यवस्था की आवश्यकता 
धीरे-धीरे कम हो और अन्त में बिछकुछ ही न रहे। कम्युनिस्ट भी अन्त में 
शासन-मुक्त समाज घाहते हैं, पर वे आज अपना अधिराज्य चाहते हैं। वे 
कहते हैं : आज अधिक-से-अधिक सत्ता होगी और अन्त में वह झृत््य हो 
जायगी । दूसरे कहते हैं कि शासन-व्यवस्था आज है और आगे भी रहेगी। 
बहुत-सी केन्द्रित रहेगी, तो.कुछ तकसीम भी की जायगी। हम कहते हैं कि 
अगर बहुत-सी या सारी-की-सारी शासन-व्यवख्था केन्द्रित रही, तो आगे उसका 
विलीन होना मुश्किल होगा। इसलिए आज ही से हम उसे विकेन्द्रीकरण की 
ओर ले जाये । हमारे सारे नियोजन की यही बुनियाद होगी। आज ही मेरा 
आग्रह नहीं है कि हरएक गाँव सारी-कौ-सारी चीजें बनाये | गाँवों के समूह भी 
स्वयंपूर्ण बनाये जा सकते हैं। सारांश, हम प्रादेशिक आत्म-निर्भरता में से सामाजिक 
व्यवस्था-शूल्यता की ओर कदम बढ़ाने की दृष्टि से ही सारा नियोजन करेंगे । 
अधिक-से-अधिक खावलस्बन 
हमारा ध्येय तो यह हो कि हरएक व्यक्ति अधिक-से-अधिक स्वावल्म्त्री 
... बने | भगवान्‌ की भी यही योजना है| इसीलिए उसने सबको केवल मन, बुद्धि 
" आदि अन्तःकरण ही नहीं दिये, बल्कि आँख, कान, नाक जैसे अल्ग-अछ्ग 
बाह्यकरण भी दिये हैं। उसने किसीको दशकर्ण, किसीको दशाक्ष, किंतीकों 
-.पेशहस्त, तो किसीको दशपाद नहीं बनाया । उसने ऐसी योजना नहीं की कि 
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अगर दशाकण को देखने की आवश्यकता पड़े, तो वह दसर्नेत्र की तरफ दोड़े 
ओऔर दश्नेत्र को सुनने की जरूरत हो, तो उसे दशकर्ण के पास जाना पड़े ! 
भगवान्‌ ने इतना अधिक विकेसद्रीकरण कर दिया है कि अन्र उसमें नियमन को 
जरूरत ही नहीं रही | इसलिए भगवान्‌ खुद भी है या नहीं, इस बारे में कुछ 
छोग वेशक शंका प्रकट कर सकते हैं। अगर वह ऐसी सुन्दर व्यवस्था न 
करता, तो उसे आज के मन्त्रियों के इतनी ही दौड्धूप करनी पड़ती। एक 
जगह शक्कर, दूसरी जगह अनाज और तीसरी . जगह तेछ, ऐसी व्यवस्था 
रही, तो हरएक घीज यहाँ से वहाँ भेजने की किक्र रहेगी। और कभी झगड़ा 
हो गया, तो किसीको एक चीज मिलेगी, किसीको दूसरी मिलेगी। ऐसी 
व्यवस्था हमें कभी भी झासनमुक्त समाज की ओर नहीं ले जा सकती । 
टोदेलिटेरियनिज्म और डेमोक्रेंसी 
हम बहुत दफा सुनते ह कि हमें डेमोक्रेसी (लोकतन्त्र ) के जरिये काम करना 
डता है, इसलिए हम शीघ्रता से काम नहीं कर सकते; टोटेलिटेरियन ( सर्वाधिकार- 
वादी ) होते, तो काम ज्ीत्र होता / लेकिन आप इस विचार को अपने दिमाग 
से निकाल दें। जहाँ दूर-दृष्टि नहीं होती, वहाँ लोग कहते हैं कि (इंजेक्शन से शीघ्र 
आरोग्य मिलता है, इसलिए दूसरी औषधियों से वह शीघ्र फलदायी है |? किन्तु 
अगर बहर का इंजेक्शन दें, तो चार घण्टे के अंदर बीमारी के साथ बीमार का 
भी अंत हो जायगा | पूछा जा सकता है कि यह तो जहर का इंजेक्शन है नहीं | 
बीमारी शीघ्र चछी जाती है और त्रीमार भी नहीं मसता | फिर हम टोटेलिटेरिय- 
निज्म क्‍यों न अपनायें !? सुनने में तो यह बात बहुत ठीक मादूम पड़ती है; 
लेकिन वास्तव में वह केवछ शीघ्र परिणामदायी ही नहीं, शीघ्र कुपरिणामदायी 
भी है | उस रास्ते से सिर्फ शीघ्र राहत ही नहीं मिलती, बल्कि शी्र अनेक रोग 
भी पेदा होते हैं| इसके बावजूद निसर्गोपचार से थोड़ी देर छगती है, लेकिन 
हमेशा के लिए रोग से मुक्ति मिलती है| दूसरी दवा से झीघर छाम का आमास 
होता है, लेकिन डॉक्टर के पंजे से तभी छ्य्ते हैँ, जब कि शरीर छूय्ता है| 
मुख में रास, वगल में छुरी !? 
हमारे लिए यह तरीका काम का नहीं है। लोकतन्त्र में मी शीघ्र फछ 
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को सामथ्य है, बशते हम उसका ठीक-ठीक अर्थ समझे । अगर हम लोकतन्त्र 
का ठीक अर्थ समझें, तो हमारा नियोजन आज ही से ऐसा होना चाहिए कि 
लड्कर की कम-से-क्म आवश्यकता रहे, लोग अपनी रक्षा का भार स्वयं 
डठायें। याने उनमें इतनी निर्भभता और निर्वैरता हो कि लश्कर की जरूरत 
ही न रह जाय। अगर हम ऐसी योजना बनायेंगे, तभी सच्चा लोकतस्त् 
होगा और वह शीघ्र फ़ल्दायी भी होगा। आज हम इधर तो छोकतन्त्र को 
बात करते हैं, उधर अर्थ-व्यवस्था पूजीवादी और लश्करशाही रखते हैं। जिस 
प्वीज का नाम लेते हैं, उसीके खिछाफ काम करते हैं। इसीलिए उसका थोड़ा- 
सा फल मिलता है और एक समय ऐसा भी आयेगा, जब छोकतन्त्र का कुछ 
भी फछ न निकलेगा । आज थोड़ा-सा फल दीखता है, यह भी आश्चर्य की 
ही बात हे। कहते हैं न, 'झुख सें राम और बगल सें छुरीग, ऐसी ही असंगत 
हमारी यह नीति है। हम लोकतन्त्र के साथ-साथ केन्द्रित योजना और लश्कर 
चाहते हैं.। मुँह में लोकतन्त्र है और बगल में केन्द्रीकरण तथा लझकर है| 
उस मूर्ख को आप क्या कहेंगे, जो सूत काततां जाता हे और उसे तोड़ता भी 
जाता है ? हम लोकतन्त्र के साथ-साथ उसके विनाश के तत्त्व भी लेते. रहेंगे, 
तो परिणाम कैसे निकलेगा ! 
. छोकतन्त्र का सच्चा अर्थ समझें ! 
हम एक विचारक हैं और विचारक के नाते अपना काम करते जाते हैं। 

. अहिंसा हमारी नीति है, जिसका तत्त्व समन्वय है। हमारा विचार किसीके 

साथ थोड़ा भी मेल खाता हो; तो उसके साथ सहानुभूति और सहकार करने 
को हम तैयार रहते हैं। हरएक व्यक्ति के विचार में थोड़ा-बहुत भेद अवश्य 
रहेगा--पिण्छे पिण्डे सतिर्भिन्ना । लेकिन कुछ मिलाकर हमारी मूलभूत राय 
एक है। हमारे मन में यह सन्देह न रहे कि टोटेल्टिरियनिज्म नहीं है, इसलिए, 
हमारा काम शीघ्र नहीं होता। हम छोकतन्त्र का सच्चा अर्थ समझें और पूरे 

थे के साथ उसका प्रयोग करें, तो हमारा काम झीम्रतम होगा। 
, सेवापुरी ( बनारस ) 
६१ण-४-7०"२ 


सेवापुरी से बनारस 
[ अप्रेल १६९५४ से सित्तम्बर १६५२ ] 
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अभी चार-पाँच साल हुए, हमारे देश को खराज्य प्राप्त हुआ दे | एक 
तरह से यह हमारा नया जन्म है। अभी दुनिया के देशों के सामने इप्त बाछक 
ही हैं, क्योंकि इमें सारे देश की नयी रचना करनी है, देश को विकसित 
करना है | पहले घार-पाँच सालों में देश के सामने बड़े भारी विन्न आये थे । 
उनके निवारण में ही हमारा सारा समय चला गया | अब हम आयोजन करेंगे। 
इस तरह एक दृष्टि से तो हम बच्चे हैं, क्योंकि हमारे जीवन के विकास का 
अमी-अभी आारभ हुआ है ।. 

लेकिन दूसरी दृष्टि से हम कम-से-कम दस इजार साछ के पुराने हैं। ज॑त्र दूसरे 
देशों के इतिहास का आरंभ भी नहीं हुआ था, तत्र हमारे पूर्वज गीरब-शिखर 
पर पहुँच गये ये | इस बात को सभी महसूस करते हैं कि काफी, परिवर्तन 
होने के बावजूद यहाँ की परंपरा अटूठ रही, जो प्राचीन काछ से हमें जोड़ देती 
है | स्थल और काल के भेदों के अछावा यहाँ एकता का ही दर्शन होता है | 
जो दर्शन काशी में होता है, वही रामेश्वर में भी होता है। जो दर्शन दस 
इज्जार साल पहले होता था, वही आज बीसवीं शताब्दी में भी हो रहा है| 
हमारे जीवन का ढाँचा बदला, फिर भी हमारी आंतरिक एकता कायम ही 
रही | जो विषार-त्रीज दस हजार साल पहले बोया गया था, उसीका विकसित 
रूप आज हम देख रहे हैं | यूनान, रोम, मिल मिठ गये, लेकिन इस देश में. 
अभी भी एक हस्ती मोजूद है | बाहर के देशों से आनेवाले चन्द दिनों में 
इस बात को पहचान बाते हैं कि यद्यपि यहाँ के छोग ओर देशों के छोगों के 
समान खाते-पीते हैं, यहाँ के छोगों के चाहरी जीवन में वे ही चीजें दिखाई 
देती हैं, जो दूसरे देशों के लोगों के जीवन में है; फिर भी यहाँ एक विशेषता है, 
जो ओर देशों में नहीं है | इसलिए हम एक ओर से शिक्यु हैं और दूसरी ओर 
से अनुभवी, प्राचीन | इस तरह हम अनुभवी बच्चे”? कहे जा सकते हैं। 
यह हमारा दोहरा वर्णन है | 


३१० भूदान-गंगा 


हमारा दोहरा कतेव्य 


जिन विषयों में हम अनुभवी हैं, उनमें अपनी विशेषता कायम रखते हुए 
हमें आगे बढ़ना चाहिए | जिनके बारे में यहाँ प्रयोग हो चुके, अनुमव प्राप्त 
टों गये, उनसे हमें छाभ उठाना चाहिए | और दूसरे जिन विषयों के बारे में 
हम नहीं जानते, उन्हें दूसरों से सीखना चाहिए | “नयी रोशनी और नया ज्ञान 

के लिए हमें सदैव तेयार रहना चाहिए। अपनी जायदाद और संरकारों 
की रक्षा तथा विकास करते हुए हमें बाहर के विज्ञान के प्रकाश को नम्न होकर 
लेना है । उसे लेकर अपने जीवन में जो वाह्य परित्रतेन करना है, वह करना 
चाहिए. यह हमारा दूसरा कतंव्य है। 

हमारा मसला अन्दर से आध्यात्मिक और बाहर से नेतिक है | मिसाल के 
तौर पर बढ़ती हुईं जनसंख्या का मसला हम लेँं। जापान में यह जनसंख्या 
इमसे ज्यादा बढ़ी है । दुनिया के और देशों में भी जनसंख्या और जमीन को 
समस्याएँ . मौजूद हैं। अगर जमीन अविकसित रही और उत्पादन कम रहा, 
वह घन्द लोगों के हाथ में रही और उसे चन्द छोगों की ही काइत का छाम 
हुआ, तो आपत्ति आयेगी। इस दृष्टि से देखा जाय, तो हमारा मसला दूसरों 
के जैसा ही है। चूँकि हम अनुभवी हैं, इसलिए हमें इस मतके का हल ऐसा 
दँदना चाहिए, जो हमारी सम्यता के अनुकूल हो | 


समाजशाख््र में हम यूरोप से आगे 


हिन्दुस्तान एक विशाल देश है। यहाँ का एक-एक प्रदेश यूरोप के एक- 
एक देश के बराबर हे । यहाँ यूरोप जैसा विशाल भू-विस्तार है । आबादी हें 
और विविधता भी । फिर भी यहाँ जैसी एकता है, वैसी वहाँ नहीं है| फ्रांस 
और.-जर्मनी के बीच भगवान्‌ ने कोई दीवार खड़ी नहीं की, लेकिन उन छोगों 
ने स्वयं कर छी। वे देश छोटे-छोटे हैं, फिर भी अपने को अछंग-अलग मानते 
हैं । लेकिन यहाँ कब्मीर से लेकर कन्याकुमारी तक शान्ति से एक आम चुनाव 
हुआ | यह बात यूरोप में नहीं हो सकती । हमारे यहाँ सामुदायिक्र रसोई बनती 
५ है, तो यूरोप में अभी तक अलग-अलग छोटे चूढ्हे हैं | इस बात में हम यूरोप 


के 


स् 
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से आगे हैं| प्राचीन काछ से इम इस देश को एक मानते आये हैं। रघुराजा 
की भौतिक विजय हो या शंकराचार्य की आध्यात्मिक विजय, सबने भारत को एक 
ही माना है। शंकराचार्य का जन्म मछाबार में हुआ, उन्हें ज्ञान नमेदा के 
तथ पर प्राप्त हुआ और उन्होंने कैलाश में जाकर समाधि छी । उस जमाने में भी, 
जब कि यातायात के साधन नहीं ये, हमने भारत को एक देश मान लिया था | 
लेकिन यूरोप को अभी वह करना है। यूरोप में एकता का सामान मौजूद होते 
हुए भी वह एक नहीं वन सका । वहाँ पर एक ही धर्म हैं, एक ही लिपि हैं। 
भाषाएँ अनेक होते हुए भी करीब-करीब एक-सी ही हैं। फिर भी यूरोप एक 
नहीं है। इस उद्देश्य को हासिल करने के लिए न जाने उन्होंने आज तक 
कितनी लड्ाइयाँ ल्ड़ीं होंगी और अभी उन्हें कितनी लड़ाइयाँ ल्डनी पड़ेंगी | 
हमें पश्चिम का विज्ञान सीखना है. 

इसका मतलब यह है कि राजनीतिक ओर समाज-शाज्न में वे हमसे पिछड़े 
हुए हैं| मानस-झात्र और नीति-शांसत्र में भी हमारे पास उन्हें सिखाने लायक 
चीजें हैं। अवश्य ही इन शात्रों में उनके पास जो अच्छी-अच्छी चीजें हैं, वे 
हमें लेनी हैं; फिर भी हमारा समाज-आास््र उनसे आगे है। विज्ञान की सहायता 
से उन्होंने अपने जीवन का बाहरी खरूप काफी हृद तक बदछ दिया है, कई 
सहूलियतें पैदा की हैं। सामूहिक स्वच्छता और बीमारों की सेवा के अनेक 
साधन निर्माण किये हैं, जो हमारे पास नहीं हैं। वे सब्र हमें उनसे छेने है । 
उनके जीवन में जो अच्छाई है, वह हमें उनसे सीखनी है | 

हमारी चातुवेण्ये कल्पना 

हमें अपना युराना समाज-भात्न और अर्वाचीन विज्ञन को लेकर आगे 
चढ़ना है। इस दृष्टि से मैंने भूमि-समस्या का हल हूँदने की कोशिश की है | 
इुनियाभर में जो चीज नहीं है, वह यहाँ है। वह हमारे समाज की विशेषता 
है। उसमें चुराइयाँ हैं, फ़िर भी वह चीज दुनिया के किसी भी देश में नहीं 


है | वह है, हमारी चातुर्व्॑ण्ग की कल्पना, बिसका उद्देश्य है, स्पर्धा-रहित 
सप्राज-रचना करना | | 


के पा भूदान-गंगा 


ब्राह्मण अपरिग्रही थे 


वर्ण-ब्यवस्था के अनुसार विद्यादान करने वाले वर्ण को शआाह्मए! कहा 
जाता था। ब्राह्मण अपरिग्रही होता था। जब से ब्राह्मणों ने अपरियह छोड़ा 
ओर वे पैसे के पीछे पड़े, तभी से उनका पतन होता गया | किसी भी प्रोफेसर 
का पॉप्च सो या इजार रुपये वेतन माँगना चादुर्व॑र्ण्य में नहीं बैठता । अपरिग्रही 
को ही विद्या का अध्ययन और अध्यापन करने का अधिकार है। लेकिन आज 
के विद्वान पैसे के पीछे पड़कर समाज के रक्षक होने के बजाय शोषक वन गये 
हैं। हमारी कल्यना के अनुसार जो जितना विद्वान हो, उतना ही वह गरीब 
होना चाहिए। बड़ा भारी विद्वान्‌ , बड़ा भारी त्यागी होना चाहिए । विद्वान 
का बोझ्च समाज पर नहीं पड़ना चाहिए, जैसा कि आजकल हो रहा है। 
आजकल पोस्ट ग्रेज्युएट क्लास लेनेवाले बड़े भारी विद्वान प्रोफेसर बड़ी 
तनख्वाह पाते हैं । उन छासों में विद्यार्थी तो बहुत ही कम रहते हैं । इसलिए 
उनका बोझ समाज पर पड़ता है। जत्र माता-पिता ही, जो बच्चे के ट्रस्टी हैं, 
बच्चे के शोषक बन जाये, तो घर की क्या हालत होगी १ 


क्षत्रिय, समाज के सेवक 


क्षन्षिय-वर्ण के छोग समाज के रक्षक होते हैं | छेकिन उनका भी अपना धर्म 
है। भगवान्‌ रामचन्द्र ने जब जंयछ जाते समय माता कोशल्या से आजा माँगी,. 
तो माता ने कहां था : 'कहीं भी जाओ, सुख से जाओ । आखिर क्षत्रियों को: 
कभी-न-कमी जंगल में जाना ही है। सबको बृद्धावस्था में जाना पड़ता है, 
लेकिन तुम युवावस्था में जा रहे हो। कहीं भी जाओ, अपने धर्म का पाछन 
करते रहो ।? इसका मतलब्न यह है क्रि क्षत्रियों को यह सिखाया जाता था कि 
तुप्त राज्य-वहन का कर्तव्य करते हो, फिर भी एक दिन तुम्हें बह छोड़ना है। 
आज हम पाँच साल फे लिए. अपने राज्य-कर्ता याने सेवक! चुनते हैं । क्षत्रियों 
को यह बताया गया था कि कुछ उम्र के बाद तुम्हें यहाँ से हटकर जंगल में 
. जाना चाहिए.| फिर चाहे तो वहाँ तुम कुछ अध्ययन करो, अपने अनुभव के 
.... आधार पर कुछ छिखो या जन्र प्रजा तुमसे सलाह पूछेगी, तब सलाह दी | इस 
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तरह वे राज्य के पाकरकः और 'सेवकः बन जाते, मालिक? नहीं। उनकी 
सम्पत्ति दसरे की याने प्रजा की थी। भरत ने कहा था कि यह मेरी सम्पत्ति 
नहीं है, रघुपति को है ; 'सम्पति सब रघुपति के आही? 

आज के राज्य-कर्ताओं से भी यह कहना चाहिए कि यह सम्पत्ति प्रज्ञा 
की है। तुम्हें तव तक सिर्फ सेमालनी है, जब्र तक कि ठुम वन नहीं जाते । 
हरएक को किसी-न-किसी दिन वन जाना ही है। बचपन में राजाओं के 
बेटे सत्रके साथ गुर के आश्रम में शिक्षा पाते थे । किसान के बच्चे के साथ 
राजा का बच्चा पाला-पोसा जाता था। उन सबको गुरु की सेवा करनी पढ़ती 
थी | सादगी से जीवन जिताना पडता था| कृष्ण और छुदामा का उदाइरण तो 
हम सब जानते ही दें | इसका मतलब यह है कि बचपन में क्षत्रियों को आम 
लोगों के साथ उनके जैसा रहना पड़ता था और फिर कुछ दिन तक राज्य 
करके वन ज्ञाना पड़ता था । इस तरह हमारी योजना ऐसी थी, जिसमें क्षत्रिय 
केवल 'सेवकः होते थे | 

वर्ण-व्यवस्था के दो तत्त्व 

सभी धन्धेवाले वैश्य-वर्ग के अन्तर्गत थे । सभी धंधों में समान मजदूरी 
मिलनी चाहिए, यह आदर्श था। एक दिन मेरे पास एक शख्स आये, जो 
वर्ण-व्यवस्था में विश्वास करते थे, पर जिनके बदन पर मिल के कपड़े थे । मैंने 
उनसे कहा ; अगर आप वर्ण-व्यवस्था में विश्वास करते हैं, तो मिछ के कपड़े 
कैसे पहनते हैँ ! वर्ण-व्यवस्था तो यह कहती दे कि बुनकर को बुनाई करनी 
चाहिए, कुम्हार को मिट्टी के बरतन बनाने चाहिए, चमार को जूते बनाने 
चाहिए; क्योंकि यही उनका धर्म हैं। तो वेश्य की भी यह जिम्मेदारी 
वह घुनकर का बुना कपड़ा खरीदे, कुम्हार के मिट्टी के बर्तन ही छे और चमार 
के बनाये हुए ही जूते पहने । अगर वह उनकी बनायी चीजें न खरीदकर 
उन पर वे चीजें बनाने की जिम्मेदारी डालता है, तो वह अपने धर्म का पाछ्म 
नहीं करता | वर्ण-धर्म मानता है कि गाँव के इरएक की पेदा की हुई चीज 
खरीदना हम सबका धम्म है। हम गाँव के चमार के जूते न लेकर बाद के बूट 


खरीदते हैं, तो हम वर्ण-धर्म का पालन नहीं करते। 
् 
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वर्ण-धर्में का दूसरा तत्य यह है कि सबको समान मजदूरी मिले, मले हो 
वह बढ़ई हो, घम्तार हों या बुनकर हो। नहीं तो हर कोई जिस घच्चे में 
ज्यादा मजदूरी मिलेगी, वही काम करेगा और अपना काम छोड़ देगा। अगर 
सबको पूरी रोजी मिले और दूसरे को एक से ज्यादा न मिले, तो हर कोई 
आपना-अपना धंधा करेगा | 


आज का उल्टा सासला 


किसान प्रमुख उत्पादक है। वाकी सभी उसके मददगार हैं| पहले सभी 
धन्धे करनेवाले किसान जैसी ही जिंदगी जिताते थे। फसछ अच्छी होने पर 
किसान के साथ सभी छुखी होते ओर अकाछ में उसके साथ सभी दुःखी होते थे। 
लेकिन आज तो समीमें स्पर्धा चड पड़ी है, मजदूरी मी कम-ज्यादा हो गयी 
है। आज प्रोफेतर, मंत्री और व्यापारी को ज्यादा वेतन मिछता है। सबसे 
कप्त किसान को मिलता है | घुनियादी चीज यह है कि अनाज महँगा हो गया, 
तो जीवन भी महँगा हो जाताहै। लेकिन आज अनाज से ज्यादा तंबाकू या 
ऐसी ही दूसरी वस्तुओं की कीमत है । जिनके पास पेसा है, ऐसे छोग अक्सर मूखे 
और व्यपनी होते हैं | इसीलिए वे तंत्राकू को अनाज से ज्यादा पैसे देते हैं | यही 
कारण है कि किसान को अनाज पैदा करने की अपेक्षा तंबाकू पेदा करना 
अधिक लाभदायक होता है । आज यह सब उल्टा हो गया है । 
आज सबसे बुनियादी धंधा करनेवाले शख्स को कम दाम्र मिल्ता है 
ओर गैर बुनियादी काम करनेवालों को ज्यादा तनख्वाह मिलती है | एक साढ 
सब कॉलिज बंद हो जाये, तो देश का कुछ नुकसान नहीं होगा | छेकिन एक 
साल खेती बंद होगी, तो देश जी नहीं सकता । दोनों बातों को दो पछड़ों में 
डालकर तौडें, तो माढूस होता है कि खेती का महत्त्व कहीं अधिक है | 
लड़ाई के दिनों में तो कॉलेज बंद ही हो जाते और उचको आवश्यक काम 
करने पड़ते हैं। लेकिन उन दिनों भी कभी खेती बंद नहीं रहती है। उसके 
बगैर छड़ाई भी तो नहीं हो सकती । ऐसे बुनियादी काम करनेवाले को आभ 


हि हम सबसे कम वेतन देते हूँ । 


त्ध् 
निकल 
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बर्ण-व्यवस्था याने समान वेतन 

हरएक को चाहिए कि वह अपना-अपना धंधा करे और जत्र तक समान 
ना न कहे, तब तक उसे न छोड़े | यह तभी हो सकता है, जब सबको समान 
वेतन मिलेगा । अगर उम्रान वेतन ने मिले, तो लोग अपने-अपने घंघे छोड़ 
देंगे । इसलिए वर्ण-व्यवस्था में समान वेतन है ही । न हो तोबह वर्ण-व्यवस्था ही 
नहीं | वर्गहीन समान का मतलूव सबका समान वेतन है। यह तभी हो सकता 
है, जब बेटा बाप का धंधा न छोड़े | वर्ण क्री कल्पना वर्ग की विरोधी है । 

हरएक को मोक्ष का समान अधिकार 

लेकिन हमारी इस वर्ण-व्यवस्था में ऊँच-नीच का दोष आया भीर उससे 
उसका पतन हुआ ब्राह्मण अपने को ऊँचा समझने छगा। डँच नीच फी 
भावना से वर्ण-व्यवस्था दूषित हो गयी। लेकिन अगर उस भावना को मिद्य- 
कर कोई अपना-अपना कम अनासक्ति से करता है और सत्र कुछ मगवान्‌ 
को अपंण करता है, तो वह मोक्ष पाता है। निष्काम कमे करनेवाला वैश्य 
था झूद्र सकाम कम करनेवाले ब्राह्मम से मोक्ष का अधिक अधिकारी बनता है | 
गीता कहती है कि हर कोई अपना-अपना कर्म ठीक तरह से करके मोक्ष का 
अधिकारी बन सकता है। पहले इरएक काम की नेतिक था आध्यात्मिक 
योग्यता समान थी, लेकिन अब उसमें स्पर्धा शुरू हो गयी है । 

सब खेती में हिस्सा हें 

वर्ण-व्यवस्था का जच यह असली सार था, तब्र खेती को प्रमुख स्थान 
दिया गया था | वेदों में कहा है कि सबको खेती करनी दी चाहिए | उससे ढेर 
पैसा नहीं मिल्ता; लेकिन जो वित्त पैदा होता है, वह बहुमूल्य माना जाता है : 
कृषिमित्‌ कृषस्व, वित्ते रमस्व बहुमन्यमानाः | क्‍योंकि यह नया उत्पादन है। 
एक जमाने में माना जाता था कि घारों वर्ण अपना-अपना काम करते हुए 
खेती में थोड़ा-सा हिस्सा छे। सबको खेती की थोड्टी-सी सेवा करनी पढ़ती 
थी। पृथ्वी को माता माना गया था और इम सब्र उसके सेवक हैं । 

हमारा आदर्श यह होगा कि अब न्यायाधीश भी चार घण्टे खेती का काम 
करेगा और घार घण्टे न्यायदान करेगा। वकीछ चार घण्टे वकाव्व करेया 
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और चार घण्टे खेती भी करेगा । इस तरह समाज के हरएक सदस्य को खेती 
करनी होगी । इससे हरएक को आरोग्य मिलेगा | खेती के सम्पर्क से, परमेश्वर 
के संपक से सबको समान लाम होगा। एक जमाना ऐसा था, जब ब्राह्मण भी 
कृषि करते थे, गाय पालते थे। पुराणों में कहा है कि सत्यकाम को बंतावा 
गया था कि उसकी चार सो गोएँ एक हजार बनने तक उसे खेती करनी है! 
ब्राह्मण ताढीम और ज्ञान का साधन- समझकर खेती करते ये | । 

सबत्रको अपना-अपना काम करते हुए. मोक्ष का समान अधिकार, सबको 
समान वेतन, ऊँच-नीचता की भावना का अभाव ही वर्ण-व्यवस्था का सार है | 

काम और दाम में चोरी 

लेकिन जब से यह व्यवस्था टूट गयी, तभी से खेती में सबसे कम पैसा 
मिलने लगा | धीरे-धीरे खेती श्रीमानों के हाथ में चली गयी | आज यहाँ चालीठ 
प्रतिशत मजदूर खेती पर काम करते हैं, फिर भी वे जमीन के मालिक नहीं है । 
लोग अक्सर शिकायत करते हैं कि मजदूर काम टालता है, अप्रामाणिकता से 
काम करता है। मजदूरों का प्रतिनिधि होते हुए भी मैं इस बात को कबूल 
करता हूँ कि वह अप्रामाणिकता से काम करता है | लेकिन इसका कारण यही 
है कि उसे पूरा खाना नहीं मिलता | जिस जमीन पर वह काम करता है, उस 
जमीन का वह माल्कि न होने के कारण उसे सिफ आश्ञा-पालन करना पड़ता 
है और वह्द अपनी अक्छ का उपयोग नहीं कर सकता। उसे कम-से-कम दाप्त 
प्रिउता है। मालिक और भी कम देते है, क्योंकि स्पधों बढ़ गयी है| मालिक 
दाम में और मजदूर काम में चोरी करता है। हमने आज मजदूर को बैल के 
समान बनाया है। जिस तरह बैल गन्ने के खेत में काम करता है, फिर भी 
उसे गछा खाने को नहीं मिलता, उसी तरह मजदूर को खुद पैदा की हुई फसछ 
खाने का हक नहीं है। इस तरह मालिक और मजदूर, दोनों एक-दूसरे को ठगने 
की कोशिश करते हैं और दोनों मिलकर देश को ठगते हैं | 

यदि यह सब बदलना है, तो जो जमीन गरीजों से श्रीमानों के पास आयी 
है, उसे बेजमीन मजदूरों के पास पहुँचाना चाहिए। आज मजदूरों को सेख्या 


5 - चढ़ गयी है, लेकिन हमारी संस्कृति के अनुसार मजदूर संत्रसे कम होना 
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चाहिए | वैश्य वर्ण सबसे अधिक होना चाहिए याने समाज में उद्योग करने- 
वालों की संख्या अधिक होनी चाहिए | 


भारत का करुणा का मांगे 


यह काम कत्छ था कानूम से किया जा सकता है; लेकिन दोनों मार्ग 
हमारी सभ्यता के खिलाफ हैं। मेरा तो कझणा का रास्ता है। अक्सर यह 
आक्षिप किया नाता है कि दान दिलाकर मैं लेनेवालों को दीन बना रहा हूँ । 
लेकिन दान से लेनेवाला दीन नहीं होता। शंकराचार्य ने कहा है कि दानस्‌ 
समृव्िभागः--दान का मतलब है सम्यक्‌ विमाजन | दान करना हरएक का 
कर्तव्य और धर्म है। दान न करनेवाछा धर्म-वेहदीन हो जाता है। मजदूरी 
करके खाना क्रिसान का धर्म है। में यह नहीं कहना चाहता कि श्रीमानों को 
गरीबों को खिलाना चाहिए, क्योंकि उससे गरीब दीन बनते हैं । में तो कहता 
हूँ कि जमीन देना श्रीमानों का कर्तव्य है, क्योंकि दूर्य का प्रकाश और पानी 
की तरह जमीन भी भगवान्‌ की देन है। मेरे मार्ग से न गरीच दीन बनते 
ओऔर न श्रीमान्‌ ही अहंकारी बनते हैं । 

मैं श्रीमानों से कहता हूँ कि जमीन परमेश्वर की पैदा की हुई चीज है । 
उस पर सत्रका समान हक है। अच्छे या बुरे तरीके से वह आपके पास 
आयी है, फिर भी वह परमेश्वर की ही है। इसलिए दान करना आपका धर्म 
है। यह में आरय-समभ्यता के अनुसार कह रहा हूँ । जप्तीन का मपछा हमारे 
ढंग से याने करुणा से हल करना चाहता हूँ। हरशएक बेजपीनवाले को 
जमीन मिलनी चाहिए | समाज में झूद्र वर्ण कम-से-कम रहे और वेश्य वर्ण 
बढ़ना चाहिए। इसलिए मजदूर को जम्तीन का मालिक बनाना चाहिए । 
इसीसे हम अपनी प्राचीन सम्यता को टिका सकते हैं। हमारी जअप्रीन में जो 
कमियाँ है, वह हमें विज्ञान की सहायता से दूर करनो हैं। जमीन के अंदर 
छिपी गुप्त सरस्वती को बाहर छाना, अच्छी खाद ओर बीज देना, यह सब हम 
विश्ञन की मदद से ही कर सकते हँ। इसमें हमें पाश्चात्यों के झा को 
अपनाना है| 
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सभी इस काम में जुट जायें | 

मैं मानता हूँ. कि मेरा काम बुनियादी है। मेरा काम आज के लिए 
सामयिक, दौलत बढ़ानेवाल्य और क्रांति के लिए उपयुक्त है। वह हमारी 
सभ्यता की रक्षा करनेवाल्य और संस्कृति को बढ़ानेवाला है। इसलिए यह सत्र 
दलों का काम है। इस तरह इसने सब दलों के लिए एक प्लेटफार्म तैयार कर 
दिया है। समाजवादी कहते हैं कि विनोबा जमीन के मसले को हल करने का 
काम कर रहा है, याने हमारा ही काम कर रहा है । में कहता हूँ, सच 
है। इसलिए आप मेरे काम में जुट जाइये। जनसंघवाले कहते हैं कि 
विनोबा हमारी सभ्यता के अनुसार काम कर रहा है। मैं कहता हूँ कि सच 
है, इसलिए आप भी मेरे काम में जुट जाइये। कांग्रेसवाले कहते हैँ कि 
विनोबा हमारा ही काम करे रहा है। मैं कहता हूँ कि सच है, इसलिए, 
मेरे काम में जुट जाइये । सर्वोद्यवाले कहते है कि विनोबा गांधी-तत््वज्ञान के 
अनुसार काम करते हें । में कहता हूँ कि सच है, इसलिए आप भी इस 
काम में जुट जाइये | 

इस काम में बहुत सारे जुट जाते हैं, तो हम कंधे से कंघा लगाकर यह 
काम कर सकते हैं | इससे हमारे दूसरे मसले भी हल हो जायेंगे । हम देश में 
एकता कायम करेंगे | प्राचीन काल से हमारी यही कमजोरी रही है कि हममें 
एकता का अभाव है | इसका छाभ बाहर के लोगों ने उठाया है । इसलिए 
अब यहाँ अनेक दल होते हुए भी हमें एकता बनाये रखना है। अन्न छुनाव 
हो गये, एक खेल खतम हो चुका । इस खेल में नो हारनेवाले ये, हार गये 
और जो जीतनेवाले ये, वे जीत गये । अब इसमें उसे भूछ जाना हें ओर उसका 
भव्य-बुरा न मानकर असली काम में एक होकर जुट जाना है । 
जोनपुर 
२३-४-१५२३ 


देशवासियों से सहयोग की अपील ; 


पिछले वर्ष गर्मी के दिनों में में तेलंगाना में घूमता था। वहाँ जो 
समस्या खड़ी थी, उसके बारे में मेरा चिन्तन रोब चलता था| एक दिन 
हरिजनों की माँग पर मैंने आमवाढों से भूमि-दान की बात कही | गाँववालों ने 
बह बात मान छी और मुझे पहला भूमि-दान मिठा | अठारह अग्रैल का वह 
दिन था। उसके वाद भूमिदान-बच्च की कब्पना मुझे सझी ओर उसे तेलंगाना 
के दौरे में मेने आजमाया | परिणाप्र अच्छा रहा ) दो महीनों में वारह हजार 
एकड़ जप्तीन मिली | ,भेरा खयाल है कि उससे वहाँ की परिस्थिति सल्झाने में 
बहुत मदद मिली | सारे देश पर उसका असर पड़ा | आब हम देखते है कि 
तेलंगाना का वातावरण काफ़ी झांव है | 

गांधीजी के जाने के बाद अहिसा के प्रवेश के लिए में रास्ता हूँदता रहा । 
मेवात के मुसलमानों को बसाने का सवाल इसी खबाछ से मैने हाथ में लिया 
था। उसमें कुछ अनुभव मिछा और उसी आधार पर मैंने तेलंगाना में जाने का 
साहस किया | वहाँ भृदान-बन्ष के रूप में मुझे अहिंसा का साक्षात्कार हुआ | 


गंगा-प्रवाह 

तेलंगाना में जो भूदान मिलछा, उसके पीछे वहाँ की प्रपन-भूमि थी। उस 
पृष्ठ-भूमि के अभाव में शायद हिंदुस्तान के दूसरे हिस्सों में यह कब्पना घले 
था न घले, इस बारे में शंका हो सकती थी। उसके निरसन के लिए दूसरे 
प्रदेशों में भूदान-बन्ष आजमाना जरूरी था। योजना-आयोग के सामने अपने 
विचार रखने के लिए पण्डित नेहरूनी ने मुझे निर्मत्रण दिया। उस निमित्त 
से में पेदल-यात्रा के लिए निकछ पड़ा और दिल्ली तक दो मद्दीनों में करीत्र 
थठारद्द हजार एकड़ जमीन मुझे मिली | देखा कि अहिंसा को ग्रवेश् देने के 
लिए' जनता उत्सुक है | 


१8$ 
कप । 
की 


हो ४५ 


पचीस छाख का संकरप 
उत्तर प्रदेशबाले सर्वेदिय-प्रेमी कार्यकर्ताओं की माँग पर मेने भूमिदान-यक्ष 
का उत्तर प्रदेश के व्यापक क्षेत्र भें प्रयोग आरम्भ किया। इस प्रदेश में एक 
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लाख से ज्यादा देहात हैं । हर गाँव में कम-से-कम एक सर्वोदय-परिवार बसाया 
जाय और एक परिवार को कम-वेशी पाँच एकड़ जमीन दी जाय, इस हिसात्र 
से पोंच छाख एकड़ जमीन प्राप्त करने का संकल्प किया गया | बावजूद इसके 
कि बीच में तीन महीने बहुत सारे कार्यकर्ता चुनाव में व्यस्त थे, छोगों का सह- 
योग अच्छा रहा | एक छाख एकड़ तक हम पहुँच गये । में तो इसमें ईश्वरीय 
संकेत देखता हूँ। मेरे बहुत सारे साथियों को भी ऐसा ही छगा। नतीजा 
यह हुआ कि सेवापुरी के सर्वोदय-सम्मेलन में सबने मिलकर सारे हिन्दुस्तान में 
अगले दो साल के अन्दर कम-सें-कम प्चीस छाख एकड़ जमीन प्राप्त करने का 
संकल्प किया | यह बात अब आप छोगों को मादूम हो गयी है | 

पच्चीस छाख एकड़ से हिन्दुस्तान के भूमिद्दीनों का मसला इछ हो जाता है, 
ऐसी बात नहीं | उसके लिए तो कम-से-कम पाँच करोड़ एकड़ जमीन चाहिए। 
लेकिन प्रथम किश्त के तौर पर अगर हम पीस छाख एकड़ कर लेते हैं, और 
हिंदुस्तान के पाँच छाख गाँवों में अहिंसा का संदेश पहुँचा देते हैँ, तो भूमि 
के न्‍्यायोचित वितरण के लिए जरूरी हवा तैयार हो जायगी, ऐसा मेरा 
विश्वास है | 

दाताओं सें शबरी, सुदामा और सर्वेदीय छोग 

मैं जमीन घड़े काश्तकारों और जमींदारों से तो माँगता ही हूँ, लेकिन 
छोटे-छोटे काइतकारों से भी इसमें हाथ बैंटाने की प्रार्थना की है। मुझे यह 
बताने में खुशी होती है कि बड़े दिलवाले इन छोटे छोगों ने बहुत प्रेम से मेरी 
प्राथना मान्य की है। इस यश में कई शत्ररियों ने अपने बेर दिये हैं और कई 
सुदामाओं ने अपने तंदुल समर्पित किये हैं। यह मेरे लिए. एक चिरध्मरणीय 
भक्त-गाथा हुई है। इसमें दरिद्रों को आत्मोद्धार की प्रेरणा मिढी है और 
श्रीमानों को आत्म-शुद्धि और स्वामित्व-निरसन की | 

सुझे भूमि सच तरह के छोगों ने दी है। हिंदुओं ने दी, मुसल्मानों ने दी, 
और सारे धर्मवालों ने दी। जो सब तरह से सब हारा? गिने जायेंगे, उन 
हरिजनों ने भी दी। जिनका भूमि पर अधिकार नहीं माना जाता, ऐसी ख्रियों ने भी 
दी। देनेवालों में सब तबकों और सब्र दलों के छोग शामिल हैं । दरिद्रनारायण 
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को अपने कुट्म्व का एक अंझ समझकर हक के तौर पर दिया भाव, ऐसी 
मैंने माँग की | और उसी भावना से छोगों ने मुझे जमीन दी । 
हमारे तीन सूत्र 

हम विनय से, प्रेम से और वस्तृस्थिति समझाकर माँगते है । इमारे तीन 
सूत्र हैं: ( १) हमारा विचार समझने पर अगर कोई नहीं देता, तो उससे 
हम दुःखी नहीं होते; क्योंकि हम मानते हैं कि जो आज्ञा नहीं देता, वह कल 
देगा, विचार-ब्रीज्ष उगे बगेर नहीं रहता । (२) हमारा विचार समझकर 
अगर कोई देता है, तो उससे हमें आनंद होता है; क्योंकि उठसे सत्र ओर 
सद्भावना पैदा होती है। और ( ३) हमारा विचार समझे बगैर, किसी दबाव 
के कारण अगर कोई देगा, तो उसते हमें दुःख होगा । हमें किसी तरह जप्तीन 
बटोरना नहीं है, बल्कि साम्यवोग और स्वोद्य को इत्ति निर्माण करनी है । 

तिहरा दावा 
में मानता हूँ कि यह एक ऐसा कार्यक्रम हमें मिला है, जिसमें सब दलों 
के छोगों को समान प्रषठ-मूपि पर काम करने का मोका मिलता है | छोग कांग्रेस 
की शुद्धि की बात करते हैं | शुद्धि की तो सभी संस्थाओं को जरूरत है। लेकिन 
कांग्रेस का नाम इसलिए लिया जाता है कि वह बड़ी संस्था है। मेरा विश्वास 
है कि कांग्रेस और दूमरी संस्थाएँ अगर इस कार्यक्रम को अपनायेंगी और सल्य- 
अहिंसा के तरीके से इसे चलायेंगी, तो उससे सबकी शुद्धि दो लायगी, सबका 
बल बढ़ेगा और सबमें एकता आयेगी | भारतवासी वस्धुजनों से मेरी प्रार्थना है 
कि वे इस प्रजासूय/यज्ञ में अपना हविर्माग दें ओर इस काम को सफल कर 
आशिक क्षेत्र में अहिंसा की प्रतिष्रापना करें। मेरा इस काम के लिए तिहरा 
दावा है : एक तो यह कि, यह भारतीय सम्यता के अनुकूल है| दूसरा, इसमें 
आर्थिक और सामाविक क्रांति के बीज हैं | ओर तीखा यह कि, इससे दुनिया 
में शांति-स्थापना में मदद मिछ सकती है । 
सहयोग की याचना 

में बानता हूँ कि सारे हिन्दुस्तान के सामने कोई कार्यक्रम रखने का मेरा 

अधिकार नहीं | छोगों को आदेश देनेवाल्य मैं कोई नेता नहीं हूँ। में तो 
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ग्रामीणों की सेवा को ही अपनी परमार्थसाधना समझनेवाला एक भक्तिमार्गी 
मनुष्य हूँ । आन अगर गांधीजी होते, तो में इस तरह लोगों के सामने उपस्थित 
ही न होता; बढ्कि वही देहात का मंग्ी-काम और वही कांचन-मुक्त खेती का 
प्रयोग करता हुआ आपको दीखता । लेकिन परिस्थितिवश मुझे बाहर आना 
पड़ा, और एक महान्‌ यज्ञ का पुरोहित बनने की घृष्टता करनी पड़ी है। यह 
घृष्टता या नम्नता जो भी हो, परमेश्वर को समर्पित कर में सत्र भाई-बहलनों से. 
सहयोग की याचना कर रहा हैँ । 
अकवरपुर ( जोनपुर ) 
२८-४-?७०२ 
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हजारों बरसों से यह मानव-समूह इस प्रथ्वी पर जिन्दगी बसर करता आ 
रहा है--खाना, पीना, सोना तथा और भी ऐसी कुछ बुनियादी चीजें, जो दूसरे 
जानवरों में हैं, मनुष्य में भी पायी जाती हैं और पुराने जमाने से लेकर आज 
तक और हरएक देश में चलती आयी हैं। लेकिन बाकी के मानव-जीवन का 
और खासकर सामूहिक जीवन का ढाँचा बदलता रहा है। दस हजार साल 
पहले का मानव यदि आज इस ढुनिया में आये, तो उसे ढुनिया बहुत बदली हुई 
नजर आयेगी । आज की बहुत-सी बातें, आज को भाषाएँ, आज के सामाजिक 
जीवन के तरीके और हमारी आज की बहुत-सी समस्याएँ.. वह समझ भी नहीं 
सकेगा | उसे यह दुनिया अजीब्र-सी छगेगी। उसके जमाने में दूसरे मसले थे, 
विचार और शब्द भी अल्ग ये। आज वे मसले नहीं रहे, इसलिए वे विचार 
और वे शब्द आज नहीं चलते । आज नये मसले पैदा हुए हैं, उनके लिए नये 
विचार और नये शब्द चाहिए | | 

मानव को प्रेरणा उसके मन से मिलती है । लेकिन मन केवछ व्यक्तिगत 
याने निजी नहीं होता, बल्कि सारे समाज का भी एक सामूहिक मन होता दै। 
” बह सामूहिक मन दिन-ब-दिंन बदलता रहता है। हरणक देश में यह बदल 


फडदक 
कह 


न्क््या 
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हुआ है । उस-उत जमाने में उस-ठउस समाज का मन एक तरह से काम करता 
था। आज के जैसे आवागमन के साधन उस समय मौजूद नहीं थे । एक देश 
से दूसरे देश में खबरें पहुँचने में काफी साठ छगते थे। आज वो हमारे पास 
ब्ले-बड़े साधन मौजूद हैं, खबरें फोरन पहुँच जाती हैं । और दुनिया के समाचार 
एक जगह वेठकर हम नित्य जान सकते है | पुराने जमाने में ये उतर सावन 
नहीं थे, फिर भी सारी पृथ्वी पर जहाँ-बहाँ मानव फैला हुआ था, करीब-करीन 
एक ही तरीके से मानव का मन काम करता रहा | 


एक साथ घर्म-संस्थापना की प्रेरणा 


हम ढाई हजार साल पहले का जमाना छें, तो हमें मालूम होगा कि उस 
समय भारत में वैदिक, श्रीद्ध और बैन-धर्म की विचार-बारा चढछती थी। 
सम्ताज में खाने-पीने जैसी मामूली बातें तो चलती ही थीं, परंत् एक प्रेरणा 
ऐसी काम कर रही थी, जिसका मूछ रूप भगवान्‌ बुद और महावीर बने | 
, उन्होंने धर्म-छंस्थापना की । उसी समय चीन में भी छाओसे, कनफ्यूशियस 
आदि ताभो! के बारे में विचार करते थे, जिससे वहाँ मी घर्म-संस्थापना हुई । 
याने वहाँ के छोगों को उस समय वैसी ही भूल छगी थी, वश्रपि चीन और 
हिंदुस्तान एक-दूसरे के बारे में बहुत कम जानते थे । उसी नमाने में ईरान 
और फिल्स्तीन में हमें उसी प्रकार की प्रेरणा का दर्शन मिलता है। ईरान में 
जरथुश्त को और मिश्र में मृसा ओर फिल्स्तीन में ईसा को हम देखते ईं, 
जिन्होंने फारती, यहूदी, ईसाई आदि धर्मों की स्थापना की । याने उन दो सी, 
तीन सौ, पाँच सौ साल के अन्दर दुनिया के सभी देझ्ञों में धर्म-संस्थापना का 
कार्य होता दिखाई देता है।.. 

आखिर सभी मानवों को पघर्म-संस्थापना की यह एक ही प्रेरणा 
कैसे मिछी ! इसका जवाब यही हो सकता है कि व्यक्ति के मन की 
तरह सप्राज के मन को भी परमेश्वर से प्रेणा मिलती है। जब मृसा 
काम कर रहे होंगे, तब उन्हें माठ्म भी नहीं होगा कि दूसरी तरफ- 
लाओस्से काम कर रहे हैं। उस समय एक तरफ की खबर दूसरी तरफ जाने 
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में सैकड़ों बरस लगते थे | फिर भी एक अव्यक्त हवा-सी फैल जाती थी, मिसका 
कारण एक सर्वान्तयामी, सर्वप्रेरक परमेश्वर ही हो सकता है। यदि हमें 'परे- 
मेश्व” शब्द पसंद नहीं, तो हम कद्ट सकते हैं कि सब दुनिया को “विवेक-शक्तिः 
€ कान्‍्शस ) सबको समान प्रेरणा देती है | चाहे हम परमेश्वर कह या विवेक- 
शक्ति कहें, शब्द दो हैं, पर अथ एक ही है। परमेश्वर शब्द से हम अधिक 
गहराई में जाते हैं ओर विवेक-शक्ति कहने से उतनी यहराई में नहीं जा पाते | 
इसमें ओर दूसरा कोई अथभेद नहीं है । 
एक साथ ध्यान-चित्न की प्रेरणा 

आगे चलकर हम आठ सो या हजार साल पहले का जमाना हें | उत् 
समय धर्म-संस्थापना की नहीं, बल्कि उपासना की, ध्यान की, चितन की याने 
मन की शक्तियों को एकाग्र करने ओर उनका विकास करने कौ प्रेरणा मिलती 
थी। उन्हें 'मिस्टिसिज्मः ( ॥ 8057 ) या भक्ति का युग कहा जा सकता 
है | उस समय कई संत पुरुष ( मिस्टिक ) पैदा हुए | सिफे भारत में ही नहीं, 
वहिक दुनिया के बहुत सारे देशों में--जैसे मिल और इटली में भी--पैदा हुए । - 
हर जगह उसी तरह का ध्यान, वही चिंतन और वैसा ही तसब्बुर दिखाई देता 
है। थाने मन के अंदर जो शक्तियाँ थीं, उनका आहान करके जिन्दगी को 
शक्तिशाली बनाना ओर उसका उपयोग दुनिया को भरताई फे लिए करना 
उनका उह्देब्य था। यह आध्यात्मिक संशोधन-कार्य चछ रहा था। तुलसीदास 
और सूरदास को तो उत्तर प्रदेशवाले अच्छी तरह जानते हैं। उन्होंने पर्यटन 
करके अपने विचार फैछाये। आन हम उनकी महिमा गाते हैं। वेसे ही संत 
दक्षिण भारत में भी और यूरोप में भी पैदा हुए, लेकिन इम उन्हें जानते नहीं | 
यूरोप में कई संन्यासी और संन्‍्यासिनियों ले ध्यान तथा उपवासादि से शरीर 
को क्लेश देकर साधना की, फिर चाहे उन्होंने मेरी का ध्यान किया हो था 
रोशनी का था अभि का | 

उस कमाने में सभी को मानस-शास्त्र में संशोधन करने की प्रेरणा मिली थी । 
. जैसे ढाई हजार साल पहले सम्ताज की धारणा के मूल तत्त्व खोचनने की इच्छा 
: सबको हुई यी। सबको समान प्रेरणा होना, एक ही इच्छा से सब्रके मन 
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जाग्रत होना अज्ीव घटना है। इधर के संतों को उधर के संतों की कोई खबर 
नहीं मिलती थी। फ़िर भी एक समान प्रेरणा ने सत्रको उठाया-सबकों 
जगाया, सबको हिला दिया । 
स्व॒तन्त्रता, समता और न्याय की सूख 

ऐसा ही दृश्य दुनिया में छगभग सो-डेढ़ सो साछू पहले इमने देखा | अन्न 
यातायात की सहूलियतें पेदा हो चुकी थीं। सत्र तरह की खबरें एक-दूसरे को 
बहुत कम्र समय में मिलने छगीं । दुनिया में समता, न्वाय और खवतंत्रता की बात 
बोली जाने छगी । हम देखते हैं कि जीवन में समता छानी चाहिए, इरएक 
को स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए, यह उद्देत्य आज सबको प्रेरित कर रहा है। 
लेकिन यातायात के ये सत्र साधन होते हुए भी एक देश के आन्दोलन से 
ही दूमरे को प्रेरणा मिली है, ऐसा हम नहीं कद सकते | सबको अलग-अलग 
रूप से समान प्रेरणा मिली । उस समय समाज के घुनियादी तत्त्वों का संशोधन 
हो चुका था | बीच के काल में मन की शक्तियों का उन तत्चों को अमछ में 
छाने के लिए कैसे उपयोग किया जा सकता है, इसका भी संशोधन हो गया। 
अब ऐसा समय आया, जब्र अपनी इच्छा से जो पर्म-संस्थापना हो चुकी और 
उसके अमछ के लिए मन की शक्तियों का जो संशोधन हुआ, उसके आधार 
पर हम वे मूलभूत सिद्धान्त समाज-रचना के लिए काम में छायबें, जिनसे आत्मा 
में मौजूदा शक्ति का साक्षात्कार होने की इच्छा हुई। सबमें एक ही आत्मा 
समान रुप से है, इस आध्यात्मिक तत्च को तो हमने प्राचीनकाछ से मान ही 
लिया था; लेकिन अब उस तत्त्व को जीवन में छाने की बात थी। उसे मानते 
हुए, भी हमारे जीवन में आज तक सत्र प्रकार के भेद हैं, दर्ज हैं, छुआदूत 
आदि बातें भी हैं । 

सबके अन्दर एक समान ज्योति है, इसकी खोज तो सारी दुनिया कर चुकी 
थी ओर उसके लिए मानसिक दृत्तियों का संशोधन भी हो चुका था | लेकिन 
अब्र ऐसा समय आबा था कि जीवन में वह समता प्रत्यक्ष रूप में लाने की 
बात थी। हर जगह वही एक-सी भूख लगी थी। स्वतंत्रता, समता और न्याय 
की बातें दुनिया के दरएक देश में फेली हुई थीं। यदि हम ठीक ढंग से, बारीकी 


३२६ ा भूदान-गंगा 


से और तटस्थ होकर देखें, तो हमें माढूम पड़ेण कि हरएक देश में यह विचार 
खतंत्र रूप से फैला | जिस तरह सवेरे-सबेरे अयोध्या का मुर्गा बाँग लगाता 
है ओर नागपुर का मुर्गा मी उसी तरह बॉँग ल्याता है, सूर्थोदय के कारण 
दुनिया के सभी मुर्गों को समान प्रेरणा मिलती है | इसी तरह इस जमाने में भी 
ऐसी समान प्रेरणा सबको मिली | हाँ, आज एक बात हुई है, काल की गति 
बढू गयी है ओर कोई परिवर्तन नहीं हुआ । इसका मतलब यह है कि जो काम 
पहले दो सो साल में होता था, अब वह पॉँच वर्ष में होने छगा। 
श्ल्ा कांग्रेस के उद्देश्य 

में ओर निकट आऊँ | हम साठ-सत्तर साल पहले की बात देखें, तो मादूम 
पड़ता है कि दुनिया के कई देशों में एक-सा काम प्रारम्म हुआ | हिन्दुस्तान 
सें कांग्रेस का काम प्रारम्भ हुआ, जिसमें देश के सभी प्रान्तों के छोग, सभी 
वर्मों के छोग और अंग्रेज तक शरीक थे । आजादी की इच्छा प्रकट करना 
कांग्रेस का उद्देहय्य था। उसके पहले भी हिन्दुस्तान के छोगों की यह भूख थी। 
परस्तु पहले ऐसी अवस्था होती है कि बच्चा रोक़र अपनी भूख प्रक4 करता 
है | पर जब्र उसमें बोलने की शक्ति आती है, तो वह माँगता है। फ़िर बड़ा 
होता है, तो खुद रोटी बनाकर खा लेता है। मानव जैसे-जैसे आगे बढ़ता है, 
चैसे-ही-वैते वह अपने विचार का प्रकाशन उत्कट रूप से और अधिकाधिक 
स्पष्ट करता जाता है। कांग्रेस के रूप में हमने वाणी द्वारा अपनी वहीं भूख 
प्रकट को । 

आजादी हाछिल करने के लिए हमारा अपना खास तरीका था और भग- 
बान्‌ की कृपा से हमें उसके लिए एक उचित नेता भी मिले थे | जुर्म से मुक्त 
होने की आजादी की ऐसी ही प्रेरणा उस समय दुनिया के सभी मानवों को 
मिली थी | उस समय कांग्रेस के मानी थे : आजादी, समता ओर उच्चता-नीचता 
का अभाव ! ठीक उसी समय हम देखते ई कि दूसरे देशों के सामने, जहाँ 


. राजकीय आजादी का ऐसा मसछा नहीं था, मबद्रों की समस्या आयी। वीलिए 
: यूरोप में मजदूरों को आजादी दिलाने का आन्दोलन शुरू हुआ | डुनिया के सब 
अजदुर एक हैं, सबको समानता का अधिकार है, इसलिए सबकी मुक्ति मिलनी 
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चाहिए | यह आंदोलन वहाँ चछा | आज तो पहली मई को सर्वत्र 'मई-दिवस? 
( 0689 0859 ) मनाया जाता है। मजनदुर-आंदोलन और कांग्रेस की चृत्ति 
में कोई फर्क नहीं है । सिर्फ परिस्थितियों का फर्क है । परतंत्र होने के कारण 
हमने राजकीय आजादी को ज्यादा महत्त्व दिया। लेकिन हमारी आजादी 
की लड्टाई में हमारे और भी उद्देश्य थे । सब तरह की समानता, न्याय, ब्लियों 
तथा हरिजिनों की आजादी के प्रश्न, जेंसी सभी बातें उसमें थीं। उन सबका प्रकाशन 
कांग्रेस के जरिये हुआ था | उधर मचदूर-आंदोढनों में भी ये ही बातें थीं। 
हसारा आन्दोलन मजदूर-आन्दोलन है 

आज 'मई-दिव्रतः के निमित्त में कह रहा हूँ | मैंने आज जो काम उठाया 
है, वह भी मनदूर-आंदोलन ही है। जो सबसे कमजोर है, जो वेजमीन और 
येजबरान हैं, उनका यह आंदोलन है। अक्सर मजदूरों के आंदोलन शहरों में 
होते हं। यूरोप में तो किसानों के भी आन्दोलन हुए हैँ । लेकिन हिन्दुस्तान 
में ज्यादातर शहरों में ही ऐसे आंदोलन हुआ करते हैं| गाँव के मजदूर अत्यंत 
असंगठित हैं| उनमें जाग्नति नहीं है | उन्हें शिक्षा मिलती नहीं। उनके पास 
सिवा खेती के दूसरा कोई धंधा भी नहीं हे । और जिस खेती पर वे काप्र करते 
है, उसके वे मालिक नहीं हैं| वे तो खेती के मजदूर हैं, जो सबसे नीचे के 
तबके के और समाज की श्रेणियों में सबसे निम्ष्ट हैँ | उनका सवाल मैंने 
उठाया है। जो सबसे नीचे के स्तर के होते है, उनका सवाल उठाना ही 
सर्वोदिय” का और “अहिंसा? का तरीका हैं। क्योंकि जो सबसे अन्तिम है, उसे 
ऊपर उठाना चाहिए । फिर उसके बाद बाकी के भी ऊपर उठ जाते हैं। फिर 
उनसे ऊँचों के छिए स्वतंत्र आंदोलन करना नहीं पड़ता | 

मुझ पर आशक्षिप किया जाता है कि में सिर्फ नीचेवालों को ऊपर उठाने की 
जात करता हूँ । समृद्र-स्तान से सब नदियों के स्नान का पुण्य मिल जाता है । 
फिर नदियों में अल्ग स्नान करने की जरूरत नहीं पढ़ती । उसी तरह यह काम 
है, बशतें कि वह करने का ढंग ऐसा हो कि जिससे एक को छाम और 
दूसरे को हानि न हो। अगर हम ऐसा तरीका अखितियार करते हैं, तो सारा 
का सारा समाज ऊँचा उठता है। सर्वोदिय का, अहिंसा का तरीका ऐसा है कि 
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जिससे बाकी के सब लोग स्वयं ऊँचे उठ जाते हैं। किसीने मुझसे पूछा था 
कि आप मध्यम श्रेणीवालों या शहर के मजदूरों के लिए क्‍या कर रहे हैं? 
उस समय मैंने मजाक में कह दिया था कि दुनिया के सब्र मसले हल 
करने का मेंने ठेका नहीं लिया है | लेकिन वह तो विनोद था | एुकहि साथे सब 
सधे, सब साधे सब जाय । इस तरह मैं. तो एक वातावरण निर्माण करना 
चाहता हूँ, जिससे समता, न्याय, भूतदया और सहानुभूति की हवा फैल जाय 
तथा उससे बाकी के मसले अपने-आप इल हो जायें | यदि न भी हों, तो केवल 
जरा-सा आंदोलन करके हल किये जा सके | ; 
भूदान की ओर देखने की अनेक दृष्टियाँ " 
मेरे काम की ओर देखने की अनेक दृष्टियाँ, हैं। लेकिन मई-दिवंस के 
निमिच मैंने यह एक दृष्टि आपके सामने रखी कि मेरा आंदोलन मनबदूर- 
आंदोलन है। मैं खुद अपने को मजदूर मानता हूँ। मैंने अपने जीवन के, जवानी 
के ३२ वे, जो वेस्ट इयसं? कहे जाते हैं, मजदूरी में बिताये | मैंने तरह-तरह 
के काम किये हैं, जिन कामों को समाज्ञ हीन और दीन मानता है-जिनकी कोई 
प्रतिष्ठा नहीं है. यद्यपि उनकी आवश्यकता बहुत है--ऐसे काम मैंने किये हैं । 
जैसे : भंगी-काम, बढ़ई-काम, खेती आदि | आज गांधीजी नहीं हैं, इसलिए 
मैं वाहर निकला हूँ । अगर वे होते, तो मैं बाहर कभी नहीं आता और आप 
मुझे किसी मचदूरी में मप्न पाते । कर्म से में मजदूर हूँ, यद्यपि जन्म से ब्राह्मण 
थाने ब्रह्मनिष्ठ और अपरिय्रही हूँ | ब्रह्मनिष्ठा तो मैं छोड नहीं सकता । किसी 
भी काम की ओर देखने की हरएक की अपनी अल्ग-अल्य दृष्टि होती है। 
तुल्सीदासजी ने लिखा है कि जहाँ राम खड़े हुए थे, वहाँ उन्हें देखनेवारे जिस 
तरह के लछोग थे, उस तरह से उन्होंने राम की ओर देखा । जाकी रही भावना 
जैसी प्रश्नु मूरति देखी तिन तैसी। जो काम व्यापक होते हैं, उनके अनेक 
पहलू होते हैं | इसीलिए उनकी और कई दृष्टियों से देखा जा सकता है। मेरे 
काम से भूमि की समत्या इछ हो सकती है। अन्न के उत्पादन में इंडि हो 
सकती है, न्याय बढ़ सकता है। आमों का. संगठन हो सकता है। राजकारण 
 पर'उसका अच्छा असर हो सकता है। छोगों में धर्ममावना का विकास हो- 
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सकता है। छोगों की अविक्सित और गुप्त धर्म-भावना को, दान और दया 
करने की बृति को बाहर छाया जा सकता है। मेरे काम की ओर धामिक्त 
कार्य ओर भारत की पद्धति के अनुकूल कार्य है, इस दृष्टि से भी देखा जा 
सकता है और इसे एक बड़ा मारी मबदूर-आन्दोलन भी कहा जा सकता है । 
परमेश्वर की प्रेरणा से कायोरस्म 

यह सत्र मेने किया नहीं, मुझे करना पड़ा है। हैदराबाद के 'सर्वोदिय- 
सम्मेलन? के बाद में एक अह्िंसक निरीक्षक के नाते तेलंगाना गया था| वहाँ 
के आतंक को मष्ट करने के लिए सरकार सालाना पाँव करोड़ रुपया खर्च 
करती थी, फिर भी वह नष्ट नहीं हुआ था। इसलिए अहिंसा वहाँ 
कैसे काम कर सकती है, यह देखने के वास्ते में नम्न भाव से गया। मैंने 
वहाँ की परिस्थिति देखी और मुझे मानो संचना मिली कि किसानों की 
समस्या हाथ सें लेनी होगी। जो लोग खेती में मजदूरी करते हैं, परस्तु 
वेजपीन हैं, उनका प्रदन उठाना होगा । मुझमें ताकत नहीं थी, फिर भी सुझे 
वह काम लेना पड़ा | नहीं तो मैं डरपोक सात्रित होता और धर्म को भूछ्ता । 
मैंने सोचा कि जब परमेद्वर मुझे यह प्रेरणा दे रहा है, तव इस काम को पूरा 
करने की ताकत भी देगा। यह मानकर मैंने इस काम को उठाया । ईश्वर 
पर याने आप सब पर श्रद्धा रखकर मेने यह काम किया है। थो परमेइवर मुझे 
माँगने की प्रेरणा दे रहा है, वह आपको देने की देगा। वह एकतरफा नहीं 
करता, वहिक व्यापक और सत्र सोचनेवाला है, ऐसा मेरा विश्वास दे। यह 
अहिंसा का तरीका है । 

हम सुपंथ लेंगे 

दुनिया के कई देशों में कृषक-मजदूरों के भी आंदोलन चले, लेकिन भारत 
में किसीने उनकी ओर ध्यान नहीं दिया । सिफे कम्युनिस्टों ने तेलंगाना में 
उनकी ओर ध्यान दिया । बाकी तो सब शहर के मजदूरों के आन्दोलन हैं । 
दुनिया में हरएक ने अपने-अपने ८ंग से इस सवाकू को हल किया है। 
लेकिन उनका तरीका वेढंगा दे । में उसे नहीं चाहता | में मानता हूँ कि उससे 
न तो कभी दुनिया का भला हुआ और न होगा। में मानता हूँ कि भारत के 

हि. 
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लिए वे तरीके नुकसान पहुँचानेवाले हैं ) मेरी या हमारी या भारत की हक 
विशेषता है| मैं तो इन तीनों को एक ही मानता हूँ । हमारा अपना एक 
विशेष तरीका है। मुझे कछ किसी ने कहा कि जब्रद॑स्ती से जल्दी जमीन मिछ 
सकती है। मैंने कहा कि मैं जबरदस्ती नहीं चाहता | मेरा काम आहिस्ता- 
आहिस्ता चले, तो कोई हर्ज नहीं; लेकिन वह मेरे तरीके से होना चाहिए, 
हिंसक तरीके से नहीं। मेरा तरीका अहिंसा का, सर्वोद्य का और भारतीय 
संस्कृति का तरीका है। यदि घी के डब्बे को आग लगायी जाय, तो घी जल 
जाता है और वेद-मन्त्र के साथ यज्ञ में उसकी आहुति दी जाय, तो भी वह 
जलता है। दोनों में घी जल्ता ही है। लेकिन एक से भावना जछ जाती 
और दुनिया खतम हो जाती है, वो दूसरे से भावना पावन हो जाती है । हिंसक 
तरीके से एक मसला हल करने से दूसरे मसले पेदा हो जाते हैं। हिंसक 
तरीके से नयी-नयी तकलीफें पैदा होती हैं | 

हमने आजादी हासिल करने के लिए जो तरीका उठाया था, वह यहीं 
निर्माण हो सका, क्योंकि वह भारत की सभ्यता के अनुकूछ था। उसके लिए 

॥0.»। 3 
हमें सुयोग्य नेता भी मिछा था । वैसे ही विश्लुद्ध तरीके से हमें और मी सभी 
मसले हल करने हैं| उपनिषदों में कहा गया है कि अभिदेव, हमें सुपंथ से ले 
जाओ, बुरे रास्ते से नहीं--अग्ने नय सुपथा राये | हमें चाहे जिस रास्ते लक्ष्मी 
नहीं चाहिए, वहिक वह सुपंथ से चाहिए। कुरान में भी कहा गया हैः 
इहदिनिस्‌ सिरातल्ूू सुस्तकीस, सिरातल्ू छजीच अनू अस्त अलेहिस । याने है 
भगवन्‌ | हमें सिफे सीधी राह चाहिए।। गलत राह से हम मुकाम पर नहीं 
पहुँच सकते | कभी-कभी यह आभास होता है कि हम मुकाम पर पहुँच गये, 
परन्तु असल में “जन्नत” में जाने के बजाय हम “जहन्नुम! में पहुँच जाते हैं । 
इसीलिए हम सीधी राह से या सुपंथ लेकर आदश की तरफ पहुँचना चाहते हैं । 
क्षमता और समता में अविरोध 

हमें केवछ मजदूरों को अन्न-व््र नहीं देना है । यह मसला केवल मौतिक 
मसला नहीं है। मेरी दृष्टि से तो कोई भी मसछा केवल आर्थिक मसला हो ही 
* नहीं सकता | यदि हम गहराई में पहुँचे, तो माछूम होगा कि भौतिक मसले 
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पूँजोवादी समाज में कुछ मस्तिष्क, छुछ हाथ ! 


आज सारा भारत मजदूर बन गया है । भारतवाती बुद्धि का उपयोग करना 
नहीं जानते | लाखों को हमने शिक्षा से वंचित रखा है | ये सत्र घन, मान और 
ज्ञान से विहीन हैं। फिर उनमें क्षमता केसे आयेगी ? आज गाँव में अच्छा 
बढ़ुई भी नहीं मिलता । यदि चरखे का कोई नया मॉडल? बनाना हो, तो गाँव 
का बढ़ई नहीं बना सकता । उसके लिए हमें पाँच साछ उसे तालीम देनी 
पड़ती है। हमारा कारीगर-वर्य “अनस्किल्ड? मजदूर है, जिसे न ज्ञान है, न 
प्रतिष्ठा और न ध्येय है । एूँजीवादी समाज में कुछ तो ऐसे होते हैं, जो दिमाग 
का ही काम करते हैं और कुछ यंत्र के समान काम करते हैं, जो अपनी अक्छ 
का उपयोग नहीं कर सकते । किसीको चाकू में छेद डालने का काम दिया 
जाय, तो वह रोज पाँच हजार चाकू में छेद डालता और बिन्दगीमर यही काम 
करता रहता है। वे छोग कहते हैं कि इस तरह से काम दिया जाय, तो 
क्षमता और कुशलता पैदा होती है | वे मनुष्य-जीवन को सर्वोगीण बनने ही 
नहीं देते | पूजीवादी समाज में कुछ तो 'हेड्स? ( मस्तिष्क ) बनते हैं और कुछ 
“हैण्ड्सः ( हाथ ) | जैसे : मिल हेण्ड्स, हेड मास्टर, हेड कुके आदि । इसका 
मतलब यह है कि इधर सारे सिर ही सिर, चाहे वह सिरजोर क्यों न हो और 
उघर सारे हाथ ही हाथ ! और उनका कहना है कि उससे क्षमता आती है । 
सर्वोगपरियूर्ण मनुष्य उनकी दृष्टि से क्षमता के खिलाफ है | 


सावेबर्णिक धर्म 


पातुर्वण्य में भी कुछ छोगों ने ऐसी कव्यना कर रखी थी कि ब्राह्मण भंगी 
का काम नहीं करेगा | छेकिन यह गलत है| चातुर्वण्ये का सच्चा अथे यही है 
कि चारों वर्णों में चारों वर्ण होते हैं; लेकिन एक की प्रधानता होती है और 
बाकी के गौण होते हैं। भगवान्‌ कृष्ण युद्ध के समय केवल लड़ते ही नहीं थे, 
चल्कि घोड़े धोने का भी काम करते थे । उस समय उन्होंने यह नहीं कहा कि 
. यह तो क्षत्रिय का काम नहीं है, और जत्र अजुन का मोह निरास करने की 
- बात आयी, तत्न उन्होंने वह भी काम किया। अर्जुन से यह नहीं कहा कि. 


हर हम 
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चह तो ब्राह्मप का काम है, इसलिए तुम अपनी झंका लेकर किसी ब्राह्मण के 
ब्रा जाओ | कृष्ण भगवान्‌ तो मौके पर खाल बनते थे, मौके पर आाह्मण, मौके 
पर झूद् | श्वत्रिय तो वे थे ही । इसलिए लड़ने का काम तो उन्हें करना दी 
पड़ता था। तो, चतुर्वण्य में दरएक के लिए. अपना-अपना काम होता है 
ओर वह उसे करना ही पड़ता है | लेकिन बाकी के काम भी वह करता है । 
एक बार किसी गरगित के प्रोफेसर से पूछा गया कि फ्रेत्राबाद स्टेशन 
कहाँ है ? तो उसने कहा : में भूगोल नहीं जानता । अगर वह इस तरह 
कइता है, तो अच्छा नागरिक नहीं बन सकता । यवित का ग्रोफेयर होते हुए 
भी उसे भूगोल का इतना तो साम्रान्य ज्ञान होना ही चाहिए। श्ात्रों में कहा 
गया है कि 'घर्मोड्यम्‌ सार्ववर्णिकःः । सबके लिए समान गुज आवश्यक है। 
फिर भो हरएक के अपने-अपने वर्ण के अनुखार अछ्य-अल्य गुण मी होते हैं । 
विशेषता कायम रखते हुए सत्रकों परिपूर्ण मानव बनाना उसका उद्देवय है। 
सबको मन; हाथ, सिर आदि सब अवयब विये हैं; इसलिए सबको सभी काम 
करना चाहिए | किर भी वह किसी एक काम को अधिक सम्रग्न दे सकता दै | 


सालिकअधान सजदूर, मजदूर-पधान मालिक 

में चाहता हूँ कि मालिक और मजदूर का भेद मिट जाय | इसका मतलत्र 
यह नहीं कि हम मालिक की अकक्‍्छ का उपयोग नहीं करना घाइते। जो 
मालिक दोगा, वह मजदूर भी होगा और जो मजदूर होगा, वह मालिक भी । 
कुछ तो मालिक-प्रधान मजदूर रहेंगे, जो हाथ का काम करते हुए भी दिमाग 
के काम को प्रधानता देँगे और कुछ मबदूर-प्रधान मालिक होंगे, जो दिमाग का 
काम करते हुए हाथ के काम को प्रधानता देंगे। बुद्धि-प्रधान शरीर-अम 
करनेबाके और श्रम-प्रधान बुद्धि का काम करनेवाले, ऐसी भवत्वा समान में 
होनी चाहिए | अगर मगवान्‌ यह नहीं चाहता, तो कुछ को तो वह हाथ ही 
हाथ देता और कुछ को बुद्धि ही । राहु और केठु के सम्रान सब्रकों अपूर्ण 
बनाता | पर उसने सत्रकों परिपूर्ण बनाया है, इसलिए कि सब्र परिपूणे जीवन 
जिता सकें | 
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हम मालिकि-मजदूर भेद मिटाना चाहते हैं। इसका अथे वह नहीं कि 
मजदूर की श्रम-शक्ति या मालिक की व्यवस्था-शक्ति का हम विकास नहीं चाहते। 
हम दोनों की दोनों तरह को शक्तियों का विकास करना चाहते हैं | हम समता 
भी छाना चाहते हैं और क्षमता भी खोना नहीं चाहते | 
फैजाबाद 
इन्चु-णर 
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जब किसी दूध की परीक्षा की जाती है, तो वैज्ञानिक उसमें मक्खन का 
परिमाण देख लेते हैं। उस पर से वृध का कस मापा जाता है। जहाँ किसी 
समाज की योग्यता का माप किया जाता है, वहाँ यही देखा जाता है कि 
उस समाज में कितने ऊँचे महायुरुष नि्मोण हुए ! समाज के महापुरुष दूध के 
मक्खन की तरह होते हैं | भारत के उन्नत और अवनत, दोनों समय महापुरुष 
दर्शन देते ही गये हैं | इतना ही नहीं, इस सो-डेढ़ सो सा के--जब कि हम 
गुल्यमी में थे, जब एक विदेशी सत्चा हमें दवाये हुए थी तथा हमारी हालत 
अत्वन्त दीन थी--अवनति-काल में भी यहाँ राममोहन राय, दयानंद, रामक्षण्ण 
परमहंस, छोकमान्य तिछक, रवि ठाकुर और महात्मा गांधी जैसे पचासों महा- 
युरुषों के नाम, जो ऊँचाई में ढुनिया के दूसरे महापुरुषों से कम नहीं हैं, 
गिनाये जा सकते हैं। याने भारत-भूमि ने साबित कर दिया कि उसकी पुरुषार्य- 
शक्ति अब भी कायम है। प्राचीन काछ से यहाँ ऐसी एक अंतर्यामी शक्ति 
काम कर रही थी, जिसके कारण प्रतिकूल परिस्थिति के बावजूद यहाँ महापुरुष 
निर्माण होते रहे हैं । 
भगवान बुद्ध के विचार अब अंकुरित 
आज बुद्ध-जर्यती का. दिन है। आज दुनिया में बहुत-से लोगों का बुद् 
भगवान्‌ के प्रति आकर्षण बढ़ रहा है। जिस व्यक्ति की जय॑ती उसके जन्म के 
५ ढाई हजार दर्ण के बाद मनायी जाय, उसकी आड कितनी दी् होनी चाहिए 


हि 
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आज सभी हिंद किसी धर्म-कार्य का संकल्प करते समय “बोद्धाचतारे वेचस्वते 
मन्वंतरे कठियुगे” आदि मंत्र छा स्मरण करते हैं। वाने आज भी हम बुद्ध के 
जमाने में ही काम कर रहे हैं| बुद्ध-युग का मानो अब आरंभ हो रहा हे | 
मिद्ठी से बीज हँका जाता है और किर उसमें से बह अंकुरित होता 
गीच के चमाने में बुद्ध छी शिक्षा का बीन कुछ देका-सा रहा ओर अब 
रित होता टिखाई दे रहा है) बुद्ध भगवान्‌ ने स्वष्ट शब्दों म॑ कहा 
था; भाइयो, न हि चेरेण चेराणि समन्तीध कुदाचन | अवेरेण य समन्ति एस 
घस्मो सनन्‍तनों । वैर से बेर कमी श्ान्त नहीं होता | कितनी भी कोशिश करो 
अग्मि के शमन के लिए थी नहीं, पानी ही चाहिए | अदावत से अदावत मिट 
नहीं सकती | बैर से वैर झांत नहीं हो सकता । दु्मनी से दुष्मनी बढ़ती ही 
है | यह उनकी शिक्षा का सार है। उनके छाब्दों में जो ताकत थी, उसका भान 
आन लोगों को हो रहा है । 

आज सारी दुनिया के जीवन में कश्बमकश और असंतोप का अनुमव हो 
रहम है। अनेक कठिन समत्याएँ हमारे सामने उपस्यित ६ । समान के नेता 
जब उनके इल का चितन करते हैं, तब उन्हें बुछझ भगवान्‌ के तरीके का 
खबाछ आता है। वे सोचते हैँ कि अगर संभव हुआ, तो वे हो तरीके आज 
चलाने चाहिए, क्योंकि एव्म बम और हाइड्रोजन वर से तो दुनिया की शक्ति 
का क्षय होगा, झक्ति-क्षव का ही वह कार्यक्रम होगा। दुनिया को भान हो रहा है 
ओर वह महसूस कर रही है छि हम इस तरह आगे नहीं बंद सर्केंगे, लहाँ- 
के-तहाँ ही रह जायेंगे | आब कई नास्तिक भी बुद्ध में विश्वास रखने लगे हैं 
वोच में पचीस सो वर्ष बुद्ध मगवान्‌ गर्मावस्‍था में थे। छेकित आज बुद्ध मगवान्‌ 
के विचारों को अंकुर आ रहे हैं। 

जो तालीम उन्होंने दी, वह उनके जमाने में भो नयी नहीं थी, सैकड़ों 
सम्तों ने उसे दोहराया था| वेर से वैर नहीं झान्त होता, यह उनकी बात नबी 
नहीं थी। यहाँ सब तरह का तच्चब्नान, सेकड़ों क्यों का अनुमव, आत्मानात्म- 
विवेक, वेदू, उपनिषद्‌, सांख्य, गीता आदि निर्माण दो चुक्के थे और हमें इन 
सबने मिर्वेरता की ही शिक्षा दी थी | ऋषियों ने गाया या : 
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मित्रस्य सा चक्षुपा सवोणि भृतानि ससीक्षन्ताम्‌ । 
मित्रस्य अहम्‌ चक्षुपरा सर्वाणि भूतानि समीक्षे ॥ 
सारी दुनिया मेरी तरफ मित्र की निगाह से देखे। अगर हम ऐसा बाहते हैं, तो 
हमें भी दुनिया की तरफ उसी मित्र-भावना से देखना होगा | 
चेतन के सामने विशाल्तम जड़ भी नगण्य 
दुनिया को मित्र या शन्रु बनाना भेरे हाथ की बात है। मैं चाहूँ तो मित्र 
बनाऊँ, चाहूँ तो शत्रु | यह सारा 'इनिशिएटिवः याने अमिक्रमः मेरे हाथ 
में है। वह में दूसरों के हाथ में नहीं देना चाइता | दुनिया को जैसा हम 
नचायेंगे, वह नाचेगी। हम उसे चाहे जैसा रूप दे सकते हैं | दुनिया की ताकत 
नहीं कि मेरे प्रति वैर-भाव रखे, अगर मेरे हृदय में दुनिया के प्रति प्रेम-भाव 
हो। आईने की ताकत नहीं कि मेरी आँख यदि निर्मल है, तो वह मल्नि 
दिखाये | मेरी इच्छा के विरुद्ध आईने में दशशन हो नहीं सकता । आईने की 
तरइ दुनिया भी मेरी प्रतितिब-स्वरूप है। वह इतनी अनंत, अपार और 
विशाल है कि किसी भी जगह देखो, तो असीम, असीम और असीम ही नक्नर 
आती है | लेकिन चेतन के सामने इतनी असीम और विशाल दुनिया भी कोई 
महत्त्व नहीं रखती, जिस तरह अम्रि के सामने कपास का ढेर कोई महत्त्व नहीं 
रखता । जिस प्रकार की शक हम दुनिया को देना चाहें, दे सकते हैं। 
यह सारी दुनिया मेरे हुक्‍्म से चछ रही है। यह ह्विमालय मेरी आशा से उत्तर 
की तरफ बैठा है। अगर में चाहूँ, तो उसे दक्षिण की तरफ फेंक सकता हूँ। 
एक लड़के ने मुझसे पूछा कि यह कैसे सम्मव है ! मैंने समझाया कि अगर में 
उत्त की तरफ चला जारऊँ, तो वह दक्षिण की तरफ फेंका जायगा। फिर 
उसकी ताकत नहीं कि वह उत्तर की तरफ आ सके। में उसे हर दिला में 
फेंक सकता हूँ, क्योंकि मैं चेतन हूँ | वह बड़ा है, पर जड़ है। मैं अभि की 
चिनगारी हूँ और वह कपास का ढेर | में उसे खाक कर सकता हूँ, वह मुझे 
जला नहीं सकता । 
दुनिया को मैं मित्र ही बना सकता हूँ, शत्रु नहीं बना सकता, यह वेदों 
ने हमें समझाया था। बीच में हजारों वर्षों में इसकी कसोटी नहीं हुई । 
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लिए जी बात बुद्ध भगवान्‌ से 


आखिर बुद्ध ने हमें वचद अनुभव बताया | इर्साः 
गी ती सश्तापूर्व क्र पहले नहीं कही 


कही, वह नयी नहीं थी, परन्तु झावद इत 
गयी थी | 
व्यक्तिगत जीवन में अहिसा के प्रयोग 

विचार के तोर पर बुद्ध मगवान्‌ की बात सत्र तरफ फैल तो गयी, परस्तु 
सारे समाज में नो समस्याएँ मीजूद ६, वे तब केसे हल हों! शिक्षण की 
समस्त, अन्न की समस्या, वस्र की समस्या आदि कई समस्याएँ हैं। इन सभी 
सामानिक समस्याओं को इछ करने के छिए अक्रोध, निर्वर का तत्त्व कैसे छागू 
हो सकता दे, इस चारे भें मानव-समाज को शंका बनी रही । किन्तु बीच के 
जमाने में छोगों ने सिद्ध कर दिया कि हम अक्रीब से क्रोष, निर्मबता से मय 
ओर प्रेम से ढंध को जीत सकते हैं, परन्तु यह सत्र प्रयोग व्यक्तिगत चीवन में 
हुए | उनका सामानिक्क प्रयोग अभी बाकी था | 

विज्ञान में जितने प्रयोग होते हैं, वे पहले छोटे पैमाने पर ग्रवोगश्ञाल्व में 
होते हैं | जब कोई सिद्धान्त प्रयोगशाढा में सिद्ध होता है, तब उसके व्यापक 
अपछ के बारे में सोचा जाता है । मनुष्य का व्यक्तिगत क्षीवन भी एक प्रयोग- 
शास्त्र ही है। मिवेस्ता का सिद्धान्त सबको जीतनेदाला है और सन्‍्तों ने यह 
सिद्धान्त व्यक्तिगत चीवन में सिद्ध कर दिया है । 


अहिंसा का प्रथम सामुदायिक प्रयोग 

इस बीच दुनिया में विज्ञान आगे बढ़ा। विशन की शक्ति से छोगों ने 
अनेक देशों पर कब्जा किया | अंग्रेज यहाँ आये ओर वे यहाँ के मालिक बने । 
उन्होंने एक चमत्कार यहाँ किया। ऊनहोंने हिन्दुत्तान के सत्र छोगो के हाथ 
से असर छीन लिये । बह एक ऐसी घटना थी कवि अगर इसे ऐसे ही बर्दाश्त 
क्रिया जाता, तो देखा को हमेशा के लिए गुल्यमी स्वीकार करनी पड़ती । 
किन्तु जिस देक्ष के पीछे हज़ारों वर्षों का अनुमव हो, बह हमेशा के लिए 
गुलाम नहीं रह सकता था। निःशख्र होते हुए भी हम उठ सके और गुल्ममी को 
तोड़ सकें, ऐसा कोई शस्त्र हमारे लिए जरूरी था। इसलिए नो सिद्धान्त संदो 
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ने अपने व्यक्तिगत जीवन में सिद्ध किया, उसका ग्रयोग सामाजिक जीवन में 
किया गया | नतीजा यह हुआ कि हमें आजादी मिली । 
मैं यह दावा नहीं करता कि हमें जो आजादी मिली, वह हमारी अहिंसा 
के परिणामस्वरूप ही मिली, क्योंकि वह दावा ठीक नहीं होगा। गीता ने 
बताया है, कोई भी काम पाँच कारणों से बनता है। इसलिए केवल हमारे 
अहिंसक प्रयोग से ही आजादी मिली, यह कहना अहंकार-होगा। लेकिन 
अहिंसात्मक लड़ाई एक बड़ा कारण है, ऐसा हम कह सकते हैं। दुनिया का 
इतिहास लिखनेवालों को लिखना पड़ेगा कि हिन्दुस्तान का राजकीय मतला 
तैतिक तरीके से इल हुआ था तथा हिन्दुस्तान में राष्ट्रीय आजादी का प्रयत्न 
करनेवालों को नो यश मिला, वह इतना अपूर्व और ऐसा अद्भुत है कि उसने 
दुनिया का ध्यान अपनी ओर आइष्ट कर लिया है। इस.तरह हमने देखा कि - 
हमने एक अत्यन्त बलवान राष्ट्र सें आजादी हासिल की है | 
नैतिकता में एक की जीत से दूसरे की हार नहीं 
दूसरा एक चमत्कार इस देंश में यह हुआ कि इतनी बड़ी सत्तनत, जिसके 
बारे में कहा जाता था कि डस पर सूर्य कभी अस्त नहीं होता?, यहाँ से अपना 
सारा कारोबार समाप्त कर चली गयी | उसने एक तारीख मुकर्रर की और ठीक 
उससे पहले वह यहाँ से कूच कर गयी । इसलिए मेरा मानना है कि हमने जो 
अहिंसक तरीका अपनी आजादी हासिल करने के लिए. अख्तियार किया था, 
उसकी जितनी महिमा है, उतनी ही महिमा इस बाव की भी हे कि अंग्रेजों ने 
एक निश्चित तारीख को यहाँ से अपनी हुकूमत उठा ली | इतिहासकार मानेंगे कि 
यह भी नैतिकता की एक अद्भुत विजय हुईं। ऊपर के चमत्कार से भी अधिक .. 
चंड़ा एक और चमत्कार यह हुआ कि जहाँ माउण्थबेट्न ने हिन्दुस्तान का 
कारोबार हिन्हुस्तान के छोगों के हाथों में सौंप दिया, वहीं हमारे छोगों ने उसे 
ही “गवर्नर जनरल” के तौर पर रख लिया । नेतिक विजय की इससे बड़ी मिसाल 
कोई हो नहीं सकती थी। नैतिक तरीके की यही खूबी होती है कि उसमें जो 
जीतते हैं, वे जीतते ही हैं, लेकिन जो नहीं जीतते, वे भी जीतते हैं। एक 
: की हार के आधार पर दूसरे की जीत नहीं होती । आप देखते हैं कि बावजूद 
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इस बात के कि हमें इंग्लेण्ट से ऋर तरह का हःख पहुँचा ओर यातनाएँ सद्दनी 
पड़ीं, हम लोगों के मन में थाज इंग्लेण्ड के बारे में दुच्मनी के भाव नहों हू । 
अन्यत्र किसी भी छड़ाई के वाद ऐसा सद्भाव प्रकट नहीं हुआ है | इस घट 
का शांति से संशोधन करो | 
हिंसा या अहिंसा के चुनाव का समय 

अब, जब्र कि एक राज्य जाकर दुमरा राज्य आया है, वह सोचने का समय 
हैं कि हमें किस प्रकार अपनी समाजर चना करनी चाद्विए | बाने यह संध्या 
का समय है, ध्यान का समय है। हमारे सामने आज पचासों रास्ते खुले हूँ 
लेकिन कोन-सा गस्ता लें, यह हमें तय करना है | यह तथ करने में इमें उस 
घटना को नहीं भूलना चाहिए, जिसका हमने आदरपूर्वक अभी उल्लेख किया | 
वह कोई छोटी घटना नहीं हे | उसे दम भूछ नहीं सकते । इसलिए हम सबके 
सामने यह बड़ा भारी सवा है कि अपनी आधिक ओर साप्राबिक रचना 
करने भें कौन-सा तरीका स्वीकार करें | 

गांघीनी के जमाने में हमने अहिंसा का तरीका आडमाया था, लेकिन 
उसमें हमारी कोई विशेषता नहीं थी, क्योंक्रि तब्र हम लाचार थे। अगर हम 
उस रास्ते नहीं जाते, तो मार खाते। दूसरा कोई हिंसक रास्ता हमारे छिए 
खुला नहीं था। इसलिए जो रुख हमने अखि्तियार किया, बह अश्वरण की 
शरण था, अगतिकता को यति थी। अनाथ का आश्रय था। परन्तु गांधीनी 
का नेतृत्व हमें मिला | इप्नने सोचा कि वह तरीका हम आह्मारयें। हिंसा में 
हम भितने ताकतवर ये, उससे ज्यादा ताकतवर हमारे दुच्मन ये। लेकिन 
अहिसा में हम उनसे ज्यादा ताकतवर थे। इसलिए हमारे सामने एक ही 
रास्ता था--या तो आजादी हासिछ करने की अमिलापा छोड़कर चुपचाप 
गुलामी स्वीकार करें या अद्विंसक प्रतिकार के लिए तैयार हो जाये । उस सपम्रय 
हमारे सामने पसन्दगी का सवार नहीं था। लेकिन अब वात दूसरी है। अब 
हम चुनाव कर सकते हैं। अगर हम चाहें तो हिंसा का तरीका छुन सकते हैं,. 
पघाह तो अहिंसा का चुन सकते हैं। चाहें तो सेना में आदमी बढ़ा सकते ई, 
नोकादल ओर बायुदल भी बढ़ा सकते हैं और देश को खाना-पीना भक्े ही न 


१४० भूदान-गंगा 


मिले, पर देशवासियों को इस सेना के लिए त्याग करने को कह सकते हैं और 
चाहे तो अहिसा के रास्ते भी जा सकते हैं | चुनाव करने की यह सत्ता आज 
हमारे हाथ में है। पहले छाचारी थी, आज ऐसी छाचारी नहीं है | 
हिंसा का नतीजा : गुछासी या दुनिया को खतरा 

और फिर आज्न, जत्र कि गांधीजी चले गये हैं, हम लोग मुक्त मन से और 
खुले दिल से त्रिना किसी दबाव के निणेय कर सकते हूँ | मानो इसीलिए गांधीजी 
की भगवान हमारे बीच से उठा ले गया | अब उनका दबाव हम पर नहीं है। 
अगर हम हिंसा के तरीके को मानते हैं, तो इमें रूस या अमेरिका को गुर मानना 
होगा । किसी एक शुरु को मानकर उसके शागिद बनकर खतंत्रतापूर्वक 
उनमें से किसीका गुलाम बनना होगा। सवाल यह है कि क्‍या स्वतंत्र. इच्छा 
से हम उनके शामिर्द बनना चाहते हैं! क्‍या उनके 'केंप-फालोअएः बनकर 
उनके पीछे पीछे जाकर हमारी ताकत बढ़ेगी ? उनकी ताकत से ताकत लेने में 
हमें पचासों ब्ध छूग जायेगे और संभव है, फिर भी हम उनसे ज्यादा ताकतवर 
न हो सकें। नतीजा यह होगा कि हिन्दुस्तान को फिर से गु्यम होकर रहना 
पड़ेगा। और अंगर हम अमेरिका तथा रूस, दोनों से भी ताकतवर बन जायें, 
तो दुनिया के छिए एक खतरा साबित होंगे। अब्र सवाल हमारे सामने यह है 
कि स्वतंत्रता के नाम पर क्या हम युलम बनना चाहते हैं. या दुनिया के लिए 
एक खतरा वनना ! हमें गहराई से इस पर सोचना होगा । 

हिंसा के मार्ग से भारत के टुकड़े होंगे 

आज हिन्दुस्तान स्वतंत्र है, फिर भी अनाज या कपड़ा बाहर से भी मेंगाना 
पड़ता है। आज हिन्दुस्तान स्वतंत्र है, तब भी हमें विशेषज्ञ छोग बाहर से 
बुलाने पड़ते हैं। आज हिन्दुस्तान खतंत्र है, लेकिन हमें श्र और सेनापति 
बाहर से ही बुलाने पड़ते हैं। आज हिंदुस्तान खतंत्र है, परंतु ताढीम के लिए 
भी हमें बाहर के देशों पर निर्भर रहना पड़ता है। तो, क्‍या आजादी के साथ- 
साथ हम स्वतंत्रतापूर्वक गुल्ूम बने रहना चाहते हैं? आज यह सवाल हम 
'लोसों के सामने उपस्थित है। भगवान्‌ ने हिन्दुस्तान का नसीच्र ऐसा बनाया 
. हे किया तो उसे अहिंसा के रास्ते से श्रद्धापू्वक चलना चाहिए, या जो लोग 
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हिंसा में पंडित हैं, उनकी गुलामी मंजर करनी चाहिए; क्योकि हिंदुस्तान एक 
पचरंगी दुनिया है, एक खण्डन्राव देश है| इसमें अनेक्त घमम, अनेक मापाएँ, 
अनेक प्रांत और उनके अनेक रस्मोरिवाज है | उसका एक-एक प्रांत यूगेप के बड़े- 
बड़े देश की बराबरी का है। क्या ऐसी अने कवि बमातों को हम हिंसक तरीके 
से एकरस रख सकते हैं ! एक-एक मसला नित्य हमारे सामने उपसित होता 
जा रहा है। कुछ लोग खतंत्र प्रांत चाहते हैं, तो क्‍या खतंत्र प्रदेश-रचना की 
माँग आज हिंसक तरीके से पूरी हो सकती है ? 

अगर हिंसात्मक तरीके को इम ठीक मानते हैं, तो हमें वह मानना होगा 
कि गांधी का हत्यारा पृण्यवान्‌ था। उसका विचार भले ही यछत हो, पर 
वह प्रामाणिक भा | अगर हम अच्छे और सच्चे विचार के लिए द्विमात्मक तरीदे 
अखितियार करना ठीक समझते हैं, तो आपको मानना होगा कि गांधीजी की 
हत्या करनेवाले ने भी बड़ा भारी त्याग किया है । अगर हम ऐसा माने कि 
प्रामाणिक विचार रखनेवाले अपने विचारों के अप्रछ के लिए हिंसक तरीके 
अख्तियार कर सकते हैं, तो में आपसे ऋहना चाहता हूँ. कवि फिर हिन्दुस्तान 
के टुकड़े-टुकड़े हो जायेंगे, वह मजबूत नहीं रह सकेगा । हिंसा से एक मसला 
तय होता दिखाई देगा, लेकिन दूमरा उठ खड़ा होगा। मसले कम होने के 
बन्नाय नये-नये पैदा होते ही रहेँगे। आज भी इरिजनों को मंदिरों में प्रवेश 
नहीं मिलता । छुआछूत का यह भेद नहीं मिट पाया, तो क्या हरिजनन अपने 
हाथ में शम्मात् लें? अगर अच्छे काम के लिए हिंसा जावज्ञ है, तो हरित 
भाई शत्नर उठाये, यह भी जायज मानना होगा। यह दूसरी वात है किये 
शब्त्र ने उठायें | 

इसलिए आज ये सब बातें ध्यान में रखकर तब करना होगा कि आज 
जो महत्व के मसले हमारे सामने हैं, उन्हें हल करने के लिए कोन-से तरीके 
जायज है और कौन-से नाज्ायज्ञ ? अगर हम अच्छे उद्देश्य के छिए खराग्र 
साधन इस्तेमाल करते है, तो हिन्दुस्तान के सामने मसले पैदा ही होते रहेंगे । 
लेकिन अगर इम अद्तिक तरीके से अपने मसके तय करेंगे, तो दुनिया में 
मसले रहेंगे ही नहीं। यही वजह है कि में भूमि को समस्या झान्ति के साथ 
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इल करना चाहता हूँ | भूमि को उम्रत्या छोटी समस्या नहीं है। में छोगों से 
दान में भूमि माँग रहा हूँ, भीख नहीं मोँग रहा हूँ । एक ब्राह्मण के नाते मैं 
भोख मोंगने का अधिकारी तो हूँ, लेकिन यह भीख मैं व्यक्तिगत नाते ही माँग 
सकता हूँ । पर जहाँ दरिद्रनारायण के प्रतिनिधि के तौर पर माँगना होता है, 
वहाँ सुझे भिक्षा नहीं माँगनी है, दीक्षा देनी है। इसलिए मैं इस नतीजे पर 
पहुँच चुका हूँ कि भगवान जो काम बुद्ध के जरिये कराना चाहते थे, वह काम 
उन्होंने मेरे इन कमज्ञोर कन्धों पर डाल्य है| 
देशों की दीवारें विचारों की निरोधक नहीं 

में मानता हूँ कि यह घम-चक्र-म्रव्तन का कार्य है। जमीन तो मेरे पास 
कब की पहुँच चुकी है। आप जिस तरीके से चाहें, उस तरीके से यह समस्या 
इल कर सकते हैं। आपको तय करना दे कि घी के डिब्बे को आग लगानी 
है या वेद-मत्रों के साथ यज्ञ में उसकी आहुति देनी है। आप यह मत 
समझिए कि बाहर से हमारे इस देश में केवछ मानसूत ही आते हैं , बहिकि 
क्रांतिकारी विचार भी आते हैं। जिस तरह हवा वेरोक-टोक आती है, उसी 
तरह क्रांतिकारी विचार भी ब्िना रोक-टोक और बिना किसी तरह के पासग्रोर्ट 
के आते रहते हैं। लोगों ने, जहाँ दीवारें नहीं थीं, वहाँ बनायीं। चीन की 
वह बड़ी दीवार देख छोजिये । भगवान्‌ ने जरमेनी और फ्रांस के बीच कोई 
दीवार नहीं खड़ी की थी, लेकिन उन्होंने 'सीगफ्रिउड! और '"मेजिनो? छाइयें: 
बनाकर क्षेत्र संकुचित कर दिया | मगर ये दीवारें लछोगों को केवल इधर-से- 
उधर जाने-आने से ही रोक सकती हैं, पर विचारों के आवागमन को नहीं 
रोक सकतीं । उसी तरह वहाँ भी दुनिया के हरएक देश से विचार आयेंगे 
और यहाँ से बाहर भी जायैँंगे। इसीलिए हमें तय करना चाहिए कि भूमि 
की समस्या हमें शांति से इल करनी है या हिंसा से १ मेरे मन में इस बारे में 
संदेह नहीं है कि यह समस्या शांति से हल हो सकती है | इस संबंध में इतना 
स्पष्ट दर्शन मेरे मन में है, इसीलिए मैं निःसंदेह होकर बोल रहा हूँ और कहता 
हूँ कि माइयो, बन में पंछी बोल रहे हैं, इसलिए अब जाग जाओ । जिस तरह 
... तुल्सीदासज्ञी भगवान्‌ को समझा रहे थे, उसी तरह मैं अपने भगवान्‌ को यानी 
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आपसे कहता हूँ कि जाग जाओ। बदि आप सत्र दान दोगे, तो आपकी 
इजत होगी | 
इस युग के साकडय दनें ! 

जैसा कि मेने अभी कद्दा, जिस तरह बाहर क्री हा इस देश में भा 
सकती है, उसी तरद्द यहाँ की दवा भी बाइर जा सकती है| ओर जिस तरह 
बाहर से बिचारों का आक्रमण यहाँ हो सकता है, उसी तरह हम भी अपने 
बेवार बाहर भेज सकते हैँ | यह मूदान-बच्च एक छोद्ा-सा कार्यक्रम है| केकिन 
आज दुनिया की नजरें इस तरफ लगी हैं | कहते है : भारत में यह एक अर्ज 
तमाशा हो रहा है कि माँगने से जमीन मिछ रही है । इम सोचते थे कि जमीन 
तो मारने से ही मिल सकती है!” यह एक स्वतंत्र दृष्टि से विचार करने छायक 
बात है कि अब तक माँगने से लाखों एकड़ से ज्यादा जमीन मि्ी है। जहाँ 
दुनिया में चारों ओर लेने और छीनने की बातें चल रही हैं, वर्हों 
में देने का आरंभ दो रद्या है, याने अन्तयाप्री मगवान्‌ जाग रदे हैं । जिस तरह 
बाहर से विचार यहाँ आ सकते हैं, उसी तरह यर्दि हम धीरज और हिम्मत | 
रखें, तो यहाँ के भी विचार बाहर जा सकते हैं। जरूरत इस बात की ई कि 
भूदान-यज्ञ का संदेश सत्र ओर फैलाने के लिए हम उसी निष्ठा से काम करें, जिस 
निष्ठा से भगवान्‌ बुद्ध के शिप्यों ने किया । वे बाहर के देशों में गये ओर वहाँ 
प्रेम से प्रचार किया । उसी निष्ठा से हमें इस नये घर्म-चक्र-प्रवर्तन में छग जाना 
चाहिए | ऐसा द्वीगा, तब आप भी दुनिया को एक नया आकार दे सकेंगे | 

ने कहा है कि जब प्रत्य के समय सारी दुनिया जव्मय ही जाती है, तो 

अकेला माकडेव ऋषि तरता रहता है ओर फिर बह्दी दुनिया को बचाता है । 
उसी तरह आज भी दुनिया में विचारों से, बचन से, व्यापार से, शल्मात्रों से, 
एटम बम से, हर तरह से प्रत्यात्मक ययत्र हो रदे ह। उस ग्रल्य के सारे 
प्रय्नों पर जो देश माकंण्डेय क्री तरह अक्रेछा तेरेगा, डसीके ह्वाथ में दुनिया 
का नेतृत्व आयेगा । 

में यह अभिमान से नहीं, बहिकि नम्नतापूर्वक बोल रहा हूँ। हम नम्र बनें, 
तभी ऊँचे उठ सकेंगे । मनु महाराज ने भविष्य लिख रखा है; इस देश्व में 


जल गा 


१४४ भूदान-गंगा 


जो महान्‌ पुरुष पैदा होंगे, उनमें ऐसी शक्ति होगी कि उसके द्वारा सारी दुनिया 
के लोग अपने जीवन के लिए आदर्श सीखेंगे |? 

एतद्देशप्रसूतस्य सकाशादअजन्मनः । 

स्व॑स्वं चरिन्न॑ शिक्षेश्न्‌ एथिव्यां सर्चमानवाः ॥ 

में कहता हूँ कि वह शक्ति, वह सत्ता आपके हाथों में है। आपको एक 

नेता मिला था, जिसके नेतृत्व में आपका देश अहिंसा के तरीके से आजाद हो 
सका। आज भी इस देश में ऐसे लोग हैं, जिनके हृदय में सदभाव मौजूद 
है। अब थोड़ी हिम्मत रखो और थोड़ी कब्पना-शक्ति रखो, तो आप देखेंगे 
कि आपके हाथ में भी वह शक्ति है, जिससे आप दुमिया को आकार दे सकते 
हैं। यह आक्रमण नहीं, बल्कि दुनिया को बचाना है । यह एक ऐसी महत्वा- 
कांक्षा है, जो रखने छायक है | यदि हम भूमि का मसला शान्ति से इछ करें, 
तो दुनिया को रास्ता दिखा सकेंगे । 


लखनऊ 
५९-०-१०२ 


हिंदू-धर्ल सझुद्रवत्‌ है + ३९: 
[ राष्ट्रीय-स्वरयंसेवक्-संघ के कार्यकर्ताओं के सामने दिया गया भाषण | 
एक बार मुझे ब्राह्मण-समाज ने व्याख्यान के छिए निर्मत्रण दिया था। मैंने 

उनसे कहा कि मैं जन्म से तो ब्राह्मण हूँ. दी और धमे से मी हूँ । वैसे कर्म से 

तो में किसान, भंगी, बुनकर, सभी हूँ । वैसे मैंने यह कोशिश की है कि आाह्मग 
के कर्म करूँ | यश, तप, ज्ञान, साधना, अपरियह, यह जो सारे शास्त्र के आदेश 
हैँ, उनका पालन करने की में कोशिश करूँगा | फिर मी ब्राह्मण-समाज में जाकर 
व्याख्यान नहीं दूँगा। 
' व्यापक और संकुचित भाव से सेवा 
कारण माँ बच्चे की सेवा से मोक्ष पा सकती है, अगर उसके मन में उदारता 
हो। इसके विपरीत कोई देश की सेवा भी संकुचित भाव से करता हो, दूसरे 
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देश के प्रति मन में द्वेप रखता हो, तो उसे मोक्ष नहीं मिलेगा। बच्चे की सेव 
मूर्ति-पूजा के समान प्रतीक बन सकती है, अगर वह विश्याल हृदव से क॑ 
जाय | ठस सेवा में सारी दुनिया की सेवा हो जाती है, परन्तु उस सेवा के लिए 
वैसे तरीके हूँदढ़ने चाहिए । इसी तरह यद्यवि में वह मानता हूँ कि ब्राह्मग की 
सेवा करते-करते धारी दुनिया की सेवा हों सकती है; फिर भी आज अपना 
समान निस हालत में है, उसे देखते हुए में मानव-सेवा को ही पसंद करूँगा । 
इसीलिए ब्राह्मणों को विशेष उपदेश नहीं दूँगा | मेरे कुछ मित्र ऐसी सभाओं में 
जाते है, वह अच्छा है! फिर भी में इस तरह का काम नहीं करूँगा । नाम 
संकुचित हो, तो सेवा-इसि होने पर मी मेरे हृदय को वह तेवा थराह्य नहीं होगी, 
उसमें में खतरा देखता हूँ । 
हृदय संकृचित न हो, चाहे सेवा का क्षेत्र सीमित हो 

जब हिंदू ओर मुसलमान दोनों दुःखी हों, ठंढ से टिद्धर रहे हों. और ऐसी 
हालत में अगर अकेले हिंदुओं वा अकेले मुसलमानों के लिए. कंबल देने हों, 
तो में उन्हें फेंक दूँगा । कुछ हिंदू हिंदुओं के लिए ही काम करते हैँ, तो में 
उन्हें दोष नहीं देता । केक्रिन जहाँ मानवता का सवारू भा जाता है, वहां 
अगर कोई इस तरह भेद करता है, तो ऐसी जृत्ति से की गयी बातें में पसंद 
नहीं कहूँगा । श्ञानदेव ने कहा है कि कोई द्रवता हो, तो आप खुब्वास्पृस्वता 
माननेवाले होने पर भी आपको उस समय उसका खबाढू न करना चाहिए। 
उस समय तो ड्रबनेवाले की फोरन बचाना चाहिए, नहीं तो आप मद्दापातक 
करते हैं। जब मानवता के टुकड़े होते हों, तो वह बात हृदय को असह्य होनी 
चाहिए। अगर कोई वबधां जिले के लोगों के लिए फंड इकट्ठा करता है तो 
टीक है, परंतु दिल के ठुकड़े न होने चाहिए।। मेरा हृदय उस चीज को कबूछ 
नहीं करता | हिंदू, मुसलमान, वेश्व या ऐसी ही किसी संस्था का में सदस्य 
बमूँ , तो उससे एक ऐसा लेचछ चिपकता है, जिससे आत्मा को विद्याल्ता 
कम हो जाती है | उससे में कमाता तो कम हूँ, पर खोता ज्यादा हूँ, ऐसा मुझे 
लगता है | 

एक बार में जैन-बोर्डिंग में गया था, तो मेंने वहाँ कहा : मे ऐसी संस्या 

१० 
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को पसन्द नहीं करता । सरस्वती के मन्दिर में सबको प्रवेश मिलना चाहिए। 
ऐसी संस्थाओं में सद्भावना होने पर भी उनसे हृदय का जो संकोच हो घाता 
है, वह बड़ी भारी बात है । इसलिए उससे हम बहुत ज्यादा खोते हैं | 
अनन्त खोकर सान्‍्त रखना अनुचित 
आप किसी एक जमात को सेवा करना चाहते हों तो करें, परन्तु आपकी 
यह बृत्ति होनी चाहिए कि मैं एक परिश्वद्ध आत्मा हूँ। मैं देह से अल हूँ, 
पर देह के कारण ही पुरुष या स्री बनता हूँ। लेकिन अगर मैं देह के कारण 
अपने को दूसरी जमात के व्यक्ति से अछ्ग मानता हूँ, तो मेरी आत्मा छिन्न- 
विच्छिन्न हो जायगी । अगर अपने अन्दर की अनन्त-शक्ति खोकर सांव- 
शक्ति रखता हूँ, तो इसमें मैं बहुत खोता हूँ । इसलिए जो छोग शीछ-संवर्धन 
चाहते हैं, उन्हें तो संतों जैठा ही करना चाहिए। संत अपने को किसी एक 
जप्तात का नहीं मानते थे | कोई भी सन्त चाहे राम का नाम लें या कृष्ण का 
सहज भाव से उनके सुख से कोई नाम निकल जाता है। कोट॒म्बिक और सामानिक 
आदतों के कारण किसीको कोई नाम विशेष ग्रिय होता है | किन्तु अगर 
. उनसे पूछा जाय कि आप राम का काम करते हैं, तो वे कहेंगे कि सर्वोतिर्यामी 
रामका काम करते हैं और सत्र छोग इसीका नाम भिन्न-मिन्न तरह से 
लेते हैं। 
तुल्सीदास ने भी तो कहा था कि सारा त्रियुवन मेरा है । अवश्य ही 
उन्होंने यह लिखा तो हिंदी भाषा में, क्योंकि मानव की शक्ति मर्यादित रहती 
है। मानव का शरीर मर्यादित शक्तिवाल्य होने के कारण सेवा मर्यादितही की जा 
सकती है, किन्तु बत्ति मर्यादित न रखनी चाहिए। कोई मेरे कतंब्य-क्षेत्र के 
बाहर भले ही हो, पर अगर वह मेरी सहानुभूति और विचार के क्षेत्र से बाहर 
हो जाता है, तो मैं अपार शक्ति खोता हूँ, मेरी शक्ति मर्यादित हो जाती है । 
सारांश, चाहे सेवा का क्षेत्र मर्यादित ही क्‍यों न हो, पर भावना और सहानुभूति 
का क्षेत्र अमर्यादित होना चाहिए | 
व्यापकता हिंदू-धर्स की आत्मा 
मनुष्य को मनुष्य के नाते ही देखो, नहीं तो हम हिंदू-धर्मे की आत्मा 
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खो देंगे | हिंदू-धर्म कहता है कि सबमें एक ही आत्मा वास करती है। हिन्दू- 
घम ऐसा विज्ञाल धर्म है कि वह किसी भी तरह का संकुचित भाव नहीं रखता | 
यदि हम इस बात को ध्यान में नहीं रखते, तो हिंदू-धर्म की बुनियाद को दी 
खोते हैं। हमारे शात्रों में कहा है कि 'एकम्‌ सत्‌ विश्राः बहुधा वदन्ति!। हिंदू- 
घर्म कहता है कि सत्य एक है, परंतु उपासना के लिए वह अछग-अछग 
हो सकता दे। उन्होंने 'सूर्खो: बहुधा व्ंतिः ऐसा नहीं कहा | इसलिए ऐसी 
व्यापक वृत्ति हो, तो फिर आप हिंदुओं की सेवा कर सकते हैं। 
समुद्र की वृत्ति रखो 

कुछ छोग कहते हैँ, “जैसे मुसलमानों के पास एक ही किताब कुरान” है, 
चैती हमारे पास एक ही किताब नहीं है। इसलिए हमारी शक्ति बिखर जाती 
हैं। इसलिए गीता को ही प्रमाण मानो |” मैं गीता को मानता हूँ, पर 
चाहता हूँ कि हिंदू-धर्म के लिए कोई एक ही ग्रंथ प्रमाण न हो | वह तो समुद्र 
हैं, समुद्र मे सभी नदियाँ आ जाती हैं । इसके लिए हमें समन्वय करने की 
खूबी दिखानी चाहिए | उपनिषदों का समस्य गीता ने किया और गीता का 
भी समस्वव भागवत ने किया। अग्र हमें पुराण, कुरान, बाइचिल ओर गीता का 
समन्वय करना दोगा। जैसे समुद्र सब नदियों को स्वीकार करता है, चैसी ही 
हमारी वृत्ति होनी चाहिए। विवेकानंद ने कहा है कि हमारा वेदांत घर्म है। 
हम सत्र उपासनाओं की ओर समान भाव से देखते हैं, यह हमारी सत्रसे महास्‌ 
शक्ति है। जेसे सारे कोए काले होते हैं या सब सिपाहियों की पोशाक एक-सी 
होती है, वैसे ही एक ग्रंथ और एक नारा चाहेंगे, तो एकता तो बढ़ेगी ही 
नहीं, ध्यापकता भी खो देंगे । उससे हम हिंदू-धर्म को ही खो देंगे | 

रामकृष्ण परमहँस ने इसलाम ओर बाइबिल की भी उपासना की थी। यह 
पिल्कुल ठीक वात है | उन्होंने इसी तरह नाना उपासनाएँ करके अपने जीवन में 
उनका सम्रम्वय पाया था । ऐसों से हमारी शक्ति बढ़ती है। एक भगवान्‌, एक 
चुस्तक और एक संघ चाहने से तो हमारी शक्ति घटती ही है। शंकराचार्य खुद 
तो मूर्ति को नहीं मानते थे, फिर भी उन्होंने पंचायतन को सामने रखा | उस सम्रय 
जितने पंथ चलते थे, उन सत्रसे उन्होंने कद्दा कि इमारे पाउ आओ, इम तो 
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समुद्र हैं। आज भी हमें यही समन्वय करना चाहिए.। अगर हम यह करेंगे, 
तो सारी दुनिया में अपनी भावना बढ़ा सकते हैं । 
डर छोड़ो और प्रेम करो 

इस पर हमसे पूछा जाता है कि “अगर किसी एक धर्म का दूसरे धर्म पर 
जाक्रमण होता हो, तो कया उसे संगठित नहीं होना चाहिए ? वास्तव में यह 
सवाल हवा में नहीं, जमीन पर पूछा गया है। आज हमें डर है कि यद्यपि 
हमारी संख्या बड़ी है, फिर भी सुसल्मान हमें खतम कर देंगे | मुसलमानों 
को भी हमसे ऐसा ही डर है। पाकिस्तान की आमदनी का ७० प्रतिशत 
सेना पर खर्चे होता है और हमारी आमदनी का ६० प्रतिशत | इसलिए 
यह सौदा दोनों को बहुत महँगा पड़ रहा है। हम दोनों एक-दूसरे के खिलाफ 
मजबूत रहना चाहते हैं। वेसे भोतिक-दृष्टि से तो हम बल्वान्‌ नहीं हैं, फिर 
भी अमेरिका और रूस जैसे भौतिक-दृष्टि से बलवान देश भी एक-दूसरे से 
डरते रहते हैं। एक-दसरे के डर से दोनों शख्रात्र बढ़ाते हैं। किन्तु ध्यान रहे 
कि डर से डर पैदा होता है | जो गुण हम अपने हृदय में रखते हैं, वही दूसरे 
में पैदा होता है। यदि किसी जानवर के सामने भी हम निर्भय होकर जायेँ, 
तो हमारी आँखों में निमंयता देख वह हम पर हमला नहीं करता । इसलिए 
आज हमारा डर ही हमें डरा रहा है | हिंदू.धर्म कितना बलवान्‌ है| उसने 
उत्रको हजम कर लिया और अपना रूप दिया है। अपना रूप देने की जो 
अक्रिया है, उसे क्‍यों छोड़ते हो १ 

मैंने मुसलमानों का प्रेंस पाया 

मैंने अलीगढ़ में कह्ठा था कि इसल्यम को कमी-न-कभी मांसाहार छोड़ना 
ही पड़ेगा । इस तरह कहने की हिम्मत और कौन करता है १ परंतु में प्रेम से 
वहाँ गया और उनको मैंने यह बात सुनायी और उन्होंने अत्यँत शांति से और 
मम से मेरी बात सुनी भी । 

मेरी यात्रा में एक जगह गाय कटी थी। उसका बहुत हो-हल्ला हुआ था | 
यह गलती से हुआ था । “'जमीयत-उल-डलेमा? ने कहा था कि गाय मत काटो 
परन्तु सरकार ने तो गोवघ-बन्दी नहीं की थी। में अचानक उस स्थान पर पहुँछ 
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गया | शुक्रवार का दिन था। मीटिंग मसजिद में हो सकती थी, क्योंकि मसलिद 
में दस-बरीस गाँव के छोग इकट्ठा हुए ये । मेने वहाँ मीटिंग ली और उन 
दोगों से कहा कि जरा सोचो तो, अगर ईखबर गाय-बकरे के वलिदान से संतुष्ट 
होता, तो पैगम्बर को क्‍यों भेजता, उसके लिए तो कसाई ही काफी था। कुसन 
में साफ कहा गया है कि अब्झ प्रेम का भूखा है, बलिदान का नहीं । वैसे 
अह्य तो मांस ही क्या, केछा भी नहीं खाता । लेकिन हम उसे वे घोजें देते 
हैँ; क्योंकि हम जो खाते हैं, बह भगवान्‌ को देकर खाते हैं। इसलिए छोगों 
को मांस खाने से छुट़्ाना चाहिए | अच्छा तो धर्म-निष्ठा और ग्रेम चाहता है। 

मेने अजमेर के दर्ग में मो मापग किया था। वहाँ छोगों ने मुझ पर इतना 
प्रेम वरसाया कि दस हज्ञार मुखठमानों ने मेरा हाथ चूमा | मैंने उनसे कहा 
कि इसलाम को कभी-न-क्रभी परदा छोड़ना ही होगा | अल्छा की मसबिद में भी 
स्त्रिथाँ नहीं आती, इसका क्या मतलब १ यहाँ तो स्त्री-पुरुप-भेद न होना चाहिए! 
मैने उनसे ऐसी बात कही, जो तेरह सो साछों में उन्हें क्रिसीने नहीं सुनायी । 
जिसके सामने थी चीन रखनी चाहिए, वह वही रख सकता है, जो सब पर 
प्रेम करता है | डर से कुछ नहीं होगा, इसलिए बहादुर बनो | 

शुद्धि की आबइयकत्ता 

इमारी बाति का नाश अगर कोई करनेवाला है, तो वह हम ही ई। 
गीता कहती है : उद्धरेत्‌ आत्मनात्मानम्‌ | भात्मा ही अपना उद्धार कर 
सकती है और नाश भी कर सकती है । मतबिद भें हर किसीको आने दिया 
जाता है, पर हमारे मंदिरों में हरिजनों को आने नहीं दिया जाता। विस 
चून्दावन में गोपाल-कृष्ण ने प्रेम और अमेद का वातावरण निर्माण किया या, वहीं 
गोपाल-कृण के मंदिर में आज इरिजनों को प्रवेश नहीं है। यदह्द सब्र पहचानो, 
लाभत हाओी, अपनी शुद्धि करो ओर निर्भय बनो । जो सामनेवाके के हाय से 
द्वाथ मिछाना नहीं चाइता और हाथ में छाठी रखता है, वह कमी निर्मय नहीं 
चने सकता । इसलिए, मुसलमानों को मित्र बनाओ । फिर देखोंगे कि वे आपके 
जैसे ही प्रेम के प्यासे हैं। उन्हें भी प्रेम का स्पर्श होता है। उनमें भो अपने 
बाल-घच्चों के लिए प्रेम है | 
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सारे मुसलमान बुरे होते हैं, यह नहीं कहना चाहिए । परमेश्थर ने किसी 
एक जमात को बुरा बनाया? यह कहना ईश्वर पर बड़ा भारी आरोप हो जाता 
है | अमेरिकन समझते हैं कि रूस के सभी लोग बदमाश हैं और रूसी समझते 
हैँ कि अमेरिका के सभी लोग बदमाश हैं । इसी तरह पाकिस्तान और हिन्हु: 
स्तान के छोग भी एक-दूसरे के बारे में ऐसा ही खयाल रखते हैं। लेकिन यह 
गलत विचारधारा है। 

सत्य के लिए सबूत नहीं चाहिए 

वेदान्त कहता है कि कोई भी कुछ कहे, तो उसे सत्य मानो और रुबूत 
होने पर ही असत्य मानो | सत्य पर विश्वास रखना चाहिए, क्योंकि बह स्वयं 
प्रकाश होता है। कुछ लोग कहते हैं कि जब तक सबूत नहीं मिलता, तब तक 
कोई बात सत्य है, इसे हम नहीं मानेंगे। लेकिन यह तो जेलर की बृत्ति है| 'इट 
इज टू गुड ठुबी ट्र? ऐसा कहा जाता है, याने यह खबर इतनी अच्छी है कि सच्ची 
नहीं हो सकती। इसका मतलब यह है कि हम बुरी वात पर तत्काल विश्वास करते 
हैं और भलाई पर सबूत मिलने के बाद | किसीने व्यभिचार किया; बह हम फोरन 
मान लेते हैं, पर किसीने त्याग किया, इस बात को फौरन नहीं मानते, ऐसी 
हमारी बृत्ति बन गयी है । किंतु वेदांत की बृत्ति इससे उद्टी है। कोर में भी 
अगर बुराई के लिए सबूत नहीं मिलता, तो छोड़ दिया जाता है। याने यह माना 
गया है कि आदमी अच्छा है और बुराई के लिए! सबूत चाहिए | 

लेकिन आजकल हिंदुस्तान और पाकिस्तान के लोग अपने-अपने देश का 
ही अखबार पढ़ते हैं और दूसरे देश के बारे में द्वेष-भावना मन में रखते हैं। 
जैसे राम के मक्त कृष्ण के मंदिर में “और कृष्ण के भक्त राम के मंदिर में 
नहीं जायैंगे, वैसे ही आजकल अखबार की भक्ति चलती है। मुझे बचपन 
में एक दफा किसीने कहा था कि किसी पेड़ के पास भूत रहता है। लेकिन 
मेरी माँ ने कहा कि भूत है ही नहीं, अगर कहीं दीख पड़े, तो माद्म होगा; 
इसलिए जाकर देखो | जब्र मैंने जाकर देखा, तो मालूम हुआ कि भूत है ही 
नहीं, वह्ठ तो एक पेड़ था। सारांश, नजदीक पहुँचने पर डर खतम हो जाता है | 
: इसलिए जिसका डर हो, उसके साथ कुश्ती खेलने के लिए हाथ बढ़ाओ | 
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हमारे दुश्मन भीतर हूँ 

मुसछ्मान हमारे ही हैं। आखिर बाहर से कितने छोय आये होंगे! 
बहुत से तो यहीं पर मुसलमान बने हैं। मुसलमान तो हमारे हृदय की कह्ठता 
का प्रतित्रित्र ह। हमने यहाँ के अछूतों से अच्छा वर्ताव नहीं किया, जिसके 
कारण उनमें से बहुत-से मुसलमान बने । इसीलिए उनके मन में हमारे प्रति 

अच्छे भाव नहीं हैं । नहीं तो दूसरे देशों के मुसलमान हमसे बहुत अच्छा 

बर्ताव करते हैं | इस तरह स्पष्ट है कि यहाँ के सुसल्मानों में जो संकुचित इति 
है, बह हमारा ही प्रतित्रिंत है। हजार साल से यहाँ पर जाति-भेद और 
संकुचितता रही है । मन्दिर में हरिजनों का प्रवेश निपिद्ध है । यह सत्र संगठन 
तो नहीं, विघटन है। साने गुरुजी ने मुझे किस्सा सुनाया था कि लिनको 
मन्दिर में प्रवेश नहीं मिला, उन्हें मतलिद और चर्च में प्रवेश मिला | 

कुछ लोग कहते हैं कि ईसाई छोग सेवा तो करते हैं, लेकिन मन में यह 
भाव रखते हैं कि इनमें से कुछ लोगों को ईसा के पास पहुँचा देंगे । फिर भी 
वे सेवा तो करते हैं। मन्दिर में आश्रय न देनेवालों से मसनिद और चर्च में 
आश्रय देनेवाले कहीं उदार हैं, वद्यपि वे धर्म-प्रसार की भावना मन में 
रखते हैं । 

इसलिए यह ध्यान में रखो कि हिन्दुस्तान को कोई डरा नहीं सकता | 
हमारा नाश अगर कोई कर सक्कता है, तो हम ही कर सकते हैं। आज १९५२ 
में भी में वेदों के जमाने की पोशाक पहन रहा हूँ । झसे आज तक कोट-टोपी 
नहीं छई है । किन्तु अगर हम निष्ठा नहीं रखते, उदारता नहीं रखते, सुधार 
नहीं करते, हिम्मत से दूसरे के पास नहीं पहुँचते, तो हमारे धर्म के लिए, 
ख़तरा दे | 
ढखनऊ 
६-०-०२ 





सामाजिक सुक्ति.. 7. छठे 5 


. जो इतिहास जानते हैं, उनको पता है कि भारत में कश्मीर से लेकर 
कन्याकुमारी तक अशोक के जमाने से आज तक एक ही सत्ता कायम न हो 
सकी, जो आज हुईं है | यह छोटी बात नहीं । दो हजार साछ के इतिहास में 
हमने कई अनुभव देखे। जो सावंभौम सत्ता आज तक नहीं थी, वह आज 
हमारे हाथ में आयी है। अतः यह हमारे छिए सोचने का अवसर है। 
हमें नये सिरे से सारे समाज की रचना करनी है। इसलिए निश्चयपूर्थक, 
धीर-गम्मीर बनकर कदम उठाना चाहिए | दो हजार साढों में ऐसी सत्ता हमारे 
हाथ में आयी है, तो उसका कैसा उपयोग करें, यह हमें सोचना है। फिर 
निश्चित रूप से सारे समाज की रचना करनी है । बीच के काल में वह उच्छुछुल 
हो गयी थी | पिछले चार-पाँच सो सालों में समाज भें कोई रचना ही नहीं थी | 
जातियाँ थीं और वे ही काम करती थीं। सबके छिए एक योजना नहीं बनती 
थी। बड़े-बड़े राजा ओर बादशाह आये, परन्धु उनका परिणाम समाज की 
रचना पर नहीं हुआ । ऐसी कोई भी हुकूमत नहीं थी, जो समाज के लिए 
एक योजना बनाये | इसलिए अब हमें नये सिरे से रचना करनी है | यह 
बड़ा भारी काम है। 


भगवान बापू को ऐन मौके पर ले गया, जब कि हिन्दुस्तान की आवाज 
दुनियाभर में पहुँचने का समय आया था। मैं इसमें भी परमेश्वर का एक 
संदेश देखता हूँ । गुरु का उपयोग वह सिर्फ दर्शन कराने के लिए करता है 
और उसके बाद उसे उठा ले जाता है, ताकि हम स्वतन्त्र बुद्धि से सोचें, 
तय करें और आगे बढ़ें। अब हमारी जिम्मेवारी भगवान्‌ की दृष्टि से बढ़ गयी 
है | गांधीजी के जाने के बाद हमने अपने को अनाथ पाया। लेकिन भगवान्‌ 
की यह इच्छा नहीं थी। वे तो हमसे स्वतन्त्र बुद्धि से काम चाहते थे । अब 
हमारे लिए सब दिशाएँ खुली हैं । कौन-सी दिशा लेना, यह हम तथ कर 
सकते हैं। जो रास्ता हमारी सभ्यता के अनुकूल है, वह हमें लेना चाहिए। 
यदि हम खुद उसका संदेश नहीं सुनते, तो दुनिया को कैसे सुनायेंगे ! 


सामाजिक मुक्ति प्ड३्‌ 


खीखनाथ ठाकुर ने कहा है कि हिन्दुस्तान महामानवों का समृद्र है । 
यहाँ दुनिया से कई जमातें आर्यी ओर यहाँ की बन गयीं । हमने सबका प्रेम 
से स्वागत किया | यहाँ के लोगों ने सारे विश्व को अपनाया और उसे अपना 
भारतीय रूप दिया । सबको बचा लेना, सबके साथ रहना, सबको हृदय से 
अपनाना हमारा संदेश है। इसमें इसे ध्यान में रखना चाहिए। हमारे समाज 
की शक्ति सबको बचाने में, सबको हजम करने से है। उसका प्रयोग हम 
आर्थिक और सामाजिक क्षेत्र में कर सकते हैं या नहीं, यह में देख रहा था। 
तेलंगाना जाने पर मुझे इसका दर्शन हुआ | तब से में इसे परमेश्वर का भादेश्ष 
समझकर घूम रहा हूँ। 

मुक्ति : समाजरूप भगवान्‌ में विलय 

हिन्दुस्तान में तत्वज्ञान, आध्यात्मिक विचार, समाज-आ्न के बारे में 
काफी प्रगति हुई और पश्चिमी गाष्ट्रों में विज्ञान को। सारा भरत-खण्ड एक 
बनाया और वहाँ एक विचार पेलाया | यह एक बड़ा भारी काम हमने 
किया। तचज्ञानियों ने हिन्दुस्तान को आत्मा का दर्शन कराने के लिए अनेक 
तरह के विचार दिये हैं। आखिर एक सिद्धान्त स्थिर हो गया। मनुष्य-जीवन 
का अन्तिम आदर्श मुक्ति है। मृक्ति याने हम अपने को भूल जायें, अहंकार 
झूस्य हो जाय, हम मिट जाये, बिन्दु सिन्धु में छीन हो जाने से छोटा नहीं रहता, 
बहिक बड़ा हो जाता है | इसी तरह हम भी अपने को मिटाकर समाज-रूप और 
विश्व-रूप बनें | मुक्ति का अर्थ यही है कि मानव अपने छोटे-से जीवन को झृन्य 
बनाये और समाज एवं विश्व के जीवन में छीन हो जाय | काम-छोध छोड दे । 
बिन्दु के समान हम परमेदवर में सारी शक्ति छीन करें। हजार मस्तकों, हजार हाथां 
ओर हजार नेत्रों से जो परमेश्वर हमारे सामने खड़ा है, उसकी सेवा में लूग 
जायें। विध्व-रूप भगवान्‌ की सेवा करें | जब भगवान्‌ ने हिरण्यकशिपु का 
विदारण किया, तब प्रह्द ने उनकी स्वृति की : “मुझे आपके इस रूप से डर 
नहीं लगता, क्योंकि यह रूप बुराइयों को मिठानेवाल्य है ।” फिर उन्होंने भग- 
वान की प्रार्थना की ; में अकेला मृक्त होना नहीं चाइता, सबकी साथ लेकर 
मुक्त होना चाहता हूँ ।” इसमें मुक्ति की गलत व्याख्या पर प्रहार किया गया है | 
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कहा गया है कि जंगछ जाकर तपस्या करके विकारों को छोड़कर मृक्ति मिलती 
है। लेकिन प्रहाद ने समझाया कि जेगछ में किसलिए जाते हैं? एक को 
छोड़ दूसरे को पकड़ते हो, तो मुक्ति कैसे मिलेगी ! परमेइबर तो सब्र दूर है। 
सारे समाज के लिए. अपना भहंकार छोड़ना ही मुक्ति है, त्याग है, भक्ति है 
ओर है संन्यास | उसके बाद के सन्तों ने भी इसको वार-बार दुद्दराया है। 
“बत्वहम्‌ कामये राज्यस्‌ न स्वर्गसू न पुन्वस्‌” इसका मतलग् यही है कि 
हम राज्य, स्वर्ग और अपनी व्यक्तिगत मुक्ति नहीं चाहते, बढ्कि समाज की 
सेवा करना चाहते हैं ! जब तक तू आनन्द भोगने की इच्छा करता है, और 
मुक्ति को भी आनन्द का रूप मानता है, तब तक बासना और अहंकार 
प्रिवता नहीं । मुक्ति का मतछूच है, हम खुद मिथ जायें । हजारों वर्षों की तपस्या 
और आध्यात्मिक ग्रयोग के बाद ऋषियों ने और सन्तों ने यह बात हमें 
सिखायी है | 
भसानव-जीवन का उद्देश्य : मुक्ति 

हमारी समाज-रखना की बुनियाद क्या हो ! इस पर अब हमें सोचना 
है। हमारे लिए एक गहरी बुनियाद यहाँ के शात्नों ने बना रखी है। मानव- 
जीवन का उद्देश्य मुक्ति है ओर जत्र तक मुक्ति नहीं मिलती, तब तक उसका 
पूरा उद्देश्य हासिल नहीं होगा | मुक्ति के लिए मर मिट्ना होगा। इम्त मिट 
जाये और समान, विश्व, दुनिया रूप वन जायें। चाहें गंगा-कमुना का 
पानी हो चाहे नाली का या छोटे का पानी हो, पानी तो यही चाहता 
है कि नीचे समुद्र की तरफ जाऊँ। नाले या छोटे का पानी छोटा 
होने के कारण बीच में ही सूख जा सकता है ओर समुद्र तक पहुँच मी नहीं 
सकता | फिर भी उसकी कोशिश तो यही रहती है कि समुद्र की तरफ जाय। 
किसको कितनी सफछता मिलती है, यह अछूग बात है। लेकिन हम सबको 
समाज की सेवा में छग जाना है, थाने समाज के सबसे नीचे के जो हैं, उनकी 
तरफ जाना है, हिमालय की तरफ नहीं । हमें नीचे झककर भगवान्‌ के चरण 
छूना है। जो दुःखी हैं, पीड़ित हैं, वे ही भगवान्‌ के चरण हैं। उनकी सेवा 
में अपना अस्तित्व, व्यक्तित्व और हस्ती म्रिदानी है। हमारे सन्‍्तों ने कई 
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तपस्याएँ की हैं। मेरा खयाल है कि वहाँ की भूमि में, आध्यात्मिक क्षेत्र में 
जितने प्रयोग हुए हैं, उतने ओर किसी भी देश में नहीं हुए । 

तो, मेरी कोशिश यह है कि वही मुक्ति का ध्येव सामने रखकर हम 
समाज की रचना करें, जिससे हम समाज को परिपूर्ण बना सके ओर व्यक्ति 
की शक्ति समाज की सेवा में छगा सकें । जैसे राम-राज्य में राजा राम, प्रजा 
राम, अधिकारी राम, सारे रामम्य थे, बैशा ही करना है। यह सब्र करने की 
शक्ति अब दमारे हाथ आयी है । 

भारत ज्ञाग रहा हे 

हमें सब्रकों समान भूमिका पर छाना और विपमता को मिठाना है। 
मेरा जो काम चल रहा है, उसमें सिर्फ जमीन माँगने की बात नहीं है, छेकिन 
मैं उससे एक दर्शन कराना चाहता हैँ | जो भगवान्‌ की देन है, वह सत्रके लिए 
है | 'तेन व्यक्तेन भुंजीया:?, यह महान्‌ मंत्र है । इसे समझना जरूरी है। मेरा 
विश्वास है कि हिन्दुस्तान की इस भूप्रि में ऐसे पृण्य के कण पड़े हैं और 
यहाँ की हवा में ऐसी पवित्रता है कि हम जो समझाते हैं, उसे छोग समझ्ष 
लेते है । 

कई छोग कहते हैं कि इससे तो थोड़ी-सी जमीन मिल सकती है, लेकिन 
सवाल कैसे इल हो सकता है ! लेकिन इसी हिन्दुस्तान में एक व्यक्ति आया 
था और उसने सारे सम्ताज को बदल दिया | घुद्ध भगवान्‌ का इतिहास कह 
रहा है कि उनका समाजञ्ञ पर कितना अप्तर हुआ था। अश्योक तो बुद्ध के 
चरणों की रज था। उसने प्रेम की सत्ता बतायी । लेकिन उसे स्फूर्ति मिली थी 
भगवान्‌ बुद्ध के रणों से ही | बुद्ध भी एक व्यक्ति थे, जिन्होंने राज्य छोड़कर 
तपस्या की ओर यह सिद्ध कर दिया कि वैर से बैर झ्ान्त नहीं होता, बल्कि 
प्रेम से होता है । हम उस बात को समझें, तभी हमारा उद्धार होगा | यह बात 
जब से भारत में चली, तब से समाज्ञ का रूप बदछ गया। हिन्दुस्तान ने मांसाहार 
छोड़ दिया। अश्योक के जमाने तक घुद्ध का संदेश एशियाभर में पहुँचा हुआ 
था। यहाँ के छोग बाहर देशों में हैं, तो शत्ग्र लेकर नहीं, बहिक शान्ति के 
दूत और सैंनिक बनकर गये हैं| प्रेम से दुनिया का रूप बदछ दिया । 
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हमने आज अशोक का चिह्न तो उठा लिया। उस पर जो चार सिंह हैं 
ये क्‍या बताते हैं ! वे चार सिंह एक साथ जुड़े हैं, यद्रपि चार दिशाओं की ओर 
देखते हैं | चार सिंहों को इकट्ठे बैठा हुआ कभी किसीने देखा है ! सिंह तो 
हिंसा करनेवाल्य है। उसमें मिलन की शक्ति नहीं है, हिंसा की है | परन्तु उन 
चार सिंहों को यदि हम एकत्र रखें, तो देश को वल्वान्‌ बनायेंगे | फिर यह देश 
अकेला नहीं रहेगा | सबके सब्र गरीब और अमीर एक संध में रहेंगे | बहादुरी 
तो तिंह की होगी, लेकिन मेल-मिलछाप की बृत्ति गाय की होगी | यही अहिंसा का 
दशन है | तो, आप निराश क्यों होते हैँ! छोगों की सद्भावना बाहर आ सकती है। 


जब मैंने इस काम को उठाया, तत्र कोई नहीं सोचता था कि इसमें 
सफलता मिलेगी | मैं तो पायछ कहलाया जाता था। लेकिन आज लोग इस 
काम को समझ रहे हैं | दो हजार साछ॒ बाद आपको मौका मिला है, तो उत्तावली 
से काम नहीं करना चाहिए. । अहिंसा और ग्रेम से अधिक नजदीक का रास्ता 
दुनिया के लिए; दूसरा कोई नहीं है। हमने इस बारे में प्रयोग किये हैं। 
दुनिया में दो महायुद्ध हुए, जिनमें असंख्य व्यक्तियों का संहार हुआ | लेकिन 
उससे कोई मसछा हल नहीं हुआ, बढिकि नये मसले पैदा हुए । हिंसा से क्या 
हो सकता है, यह हमने देखा है। अब हमें छोक-संग्रह करना चाहिए। 
अध्ययन करके सब्नकी शक्ति जाग्रत करनी चाहिए | सब्के हृदय में जो आंतरिक 
भगवान्‌ हैं, वे जाग्रत हो सकते हैं, ऐसा विश्वास रखना चाहिए. । इससे मेरा 
'तो उत्साह बढ़ता है ! हम जो आखिर की चीज चाहते हैं, वह होकर ही रहेगी, 
इसमें मुझे कोई संदेह नहीं है | हिन्दुस्तान की शक्ति जाग्रत हो रही है | 

मुझे तो अंधों ने भी दान दिया है | यह प्रेरणा कहाँ से आयी १ उस समय 
- मैं एक छोटे-से गाँव में था और शाम की प्रार्थना-सभा में अपने विचार समझाये | 
वहाँ से चार मील दूर से रामचरण नाम का एक अंधा आया, जिसने मुझे राम 
के चरणों का दर्शन कराया | वह रात को ११ बजे आया और दान देकर चला 
“गया | उस अंधे को क्या दर्शन हुआ था, जिससे कि वह दान देने आ सका १ 
यह सब आपको बता रहा है कि हिन्दुस्तान जाग रहा है| यहाँ नया विचार, 


नयी भावना आ रही है । 
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परमेट्वर इस काम को चाहता हे 

अक्सर यह आश्षेप उठाया जाता है कि मेरे इस काम से गरीतों की शक्ति 
कैसे बढ़ेगी ! में उन गरीबों का प्रतिनिधि हूँ और उनका इक सबके सामने 
रख रहा हूँ | हवा और पानी के समान जमीन सत्रकी है, भूमि-माता पर सत्र 
संतानों का समान हक है। यदि आप किसी प्यासे को पानी नहीं पिछाते, तो 
वह अधर्म है, ऐसा में सब्रको समझाता हूँ । इससे गरीबों की शक्ति बढ़ती है 
था नहीं ! आज तक मुझे कोई भी शख्स ऐसा नहीं मिला, लिसने वह कहा 
हो कि भृमि-दान नहीं देना चाहिए | यदि विचार को मंजूर करते हुए भी कोई 
लाचारी से नहीं देता, तो वह अछग बात है | मेरा विश्वास है कि भारत में 
एक नयी क्रान्ति उठ रही है ओर देखते-देखते ही सारे छोग जाग जायैंगे । 

छांदोग्य उपनिपद्‌ में गुद शिष्य से कहता है कि छोटे ब्रीज के हुकड़े 
करो, और फिर पूछता हे कि तुम वहाँ क्‍या देखते हो १ शिष्य कहता है कि 
कुछ भी नहीं | फिर गुद कहता है कि जो अत्वन्त संक्ष्म है, जिसे हम देख 
नहीं सकते, वह्दी परमेश्वर है, अगिमा है। यही तेरा स्वरूप है; तत्वमसि | 
उसीसे यह विद्याल वृक्ष पेदा हुआ है। इस विशाल बट-बृक्ष के ब्रीज में बह्दी 
छिपा हुआ है। वैसे ही हरएक के हृदय में जो बीज है, उसे आब पानी मिल 
रहा है, इसीसे वह वृक्ष बढ़ेगा | में तो दुब्॒ला-पतल्य आदमी हूँ। लेकिन मैं 
अपने में ताकत पाता हूँ उसीक्ली शक्ति से । मेरी इड्डियों में ताकत नहीं | यदि 
कल खतम हो जाऊँ, तो भी कोई आश्चर्य की बात नहीं होगी। फिर भी में 
हर रोज दस-पंद्रह मील न थकते हुए चल सकता हूँ। यह स्फूर्ति में कहाँ से 
पाता हूँ ! इसका मतलब वही है कि परमेश्वर मिस काम को चाहता है, उसे 
कराता है । आज वह मेरे जैसे कमजोर व्यक्ति के जरिये वह काम ले रहा है| 
वह चाहता है, तो यह काम होकर ही रहेगा। 

लोग कहते हैं कि जमीन का मसकव्य हल करने के छिए सल्थाग्रह करने 
की जरूरत है। यदि वेसा मौका आा जाव, तो में सत्वाग्रह भी कहूँगा | भगवान्‌ 
ने मुझे सत्याग्रह ही सिखाया है और आज भी में वही कर रहा हूँ । सत्याग्रह का 
मतलब है, सत्य को सामने रखना, उसीका आग्रह रखना, उसीके अनुकूछ 
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वातावरण पैदा करना, सामनेवाले के हृदय में प्रवेश करने के लिए अत्यन्त प्रेम 
से प्रयत्न करना | यह पर-काया-प्रवेश है । इससे सत्याग्रह का वातावरण सत्र ओर 
फल्ता हैं। सत्याग्रह की जरूरत हो, तो भगवान्‌ सुझसे वह भी करायेगा। 
इस बारे में जिस भगवान्‌ ने मुझे प्रेरणा दी है, वही दूसरों को क्‍यों न देगा! 
मन में अहंकार नहीं रखना चाहिए | सब्र मेरे समान हैं, आत्म-स्वरूप हैं, यही 
मानकर काम करना चाहिए। जो बुद्धि आज्ञ है, उसी बुद्धि से सबके हृदय में 
प्रवेश करना होगा। अब तो सारी भूमि मेरे पास आ चुकी है | अब छिफ्फ बाहर 
से आने के लिए समय का सवाल है | 

जमीन का सवार हल होगा ही, क्योंकि वह कालपुरुष की माँग है। 
भगवान्‌ अपना काम कर रहे हैं। वो हमें ऐसी रचना करनी है कि सबकी 
शक्तियाँ समान-सेवा में लय जायँँ और सच्न अहंकार छोड़ दें । यही सेवा-धर्म 
सिखाना है | यह समस्या हल करोगे, तो बाकी की सन्न समस्याएँ हल हो जायैंगी । 
हमारे पूर्वजों ने मुक्ति की जो व्याख्या की थी, उसी अथे से हमें अपने देश को 
मुक्त करना है | स्वराज्य तो आ गया, लेकिन सामाजिक मुक्ति पाना है| हमें 
मुक्ति की हवा पेलानी चाहिए 

भूमि-विवरण कैसे होगा ९ 

लोग पूछते हैं कि भूमि का वितरण कैसे होगा ! छोटे ठुकड़े होने पर एकॉनामिक 
होहिडिग्स नहीं रहेंगे एकॉनामिक होहिडिंग का जो सवाल उठाया जाता है, उसके बारे 
में मेरा कहना यह है कि छोटे-छोटे टुकड़े होने पर भी किसान आपस में आव 
इयकता के अनुसार सहयोग कर सकते हैं। उत्तर प्रदेश की सरकार कहती 
है कि सवा छह एकड़ एकॉनामिक होल्डिंग बन सकता है। ओर मैं तो इर 
परिवार को पाँच एकड़ देता हूँ | पार्शल को-आपरेशन किया जा सकता है | वितरण 
खानगी तौर से नहीं, वढ्कि सार्वजनिक सभा में होगा । सबकी सलाह लेकर 
जो सत्नसे काबिल होंगे, उन्हीं भूमिद्दीनों को जमीन दी जायगी। दान का 
हर कोई हकदार है, यह मानकर उसे अपना हक दिया जायगा। कम-से- 
कम हरएक गाँव में एक सर्वोदय-परिवार बसाया जाना चाहिए । छोग 
पूछते हैं कि कया हर गाँव से पाँच एकड़ लेने से क्रान्ति होगी! लेकिन 
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में कहता हैं कि गाँव में एक घर से दुसरा घर जुश्ा रहता हैं। एक घर 
की आग लग जाने से सारा गाँव जल जाता है। एक परिवार में विचार-निर्माण 
होने से सारे गाँव में फेल जाता है। इससे समस्या नहीं हछ हो सकती | 
लेकिन इसका मतलब यह है कि इमने एक ऋदम उठावा है। आगे भी बहुत 
कुछ करना है । दब 
आप भसहान्‌ 

में आपको यह समझाने आया हूँ छि आप तुच्छ नहीं हैं, आप महान हैं | 
हम सब महान्‌ हैं। में क्रिसीकी भी इजत घटाना नहीं चाहता, वढिकि सबक 
इजत बढ़ाना चाहता हूँ। हिन्दुस्तान देश दस हजार साल का पुराना देश है | यहाँ 
कई सामानिक परिवर्तन हो चुके है और कई मह्वापुरुष पेदा हुए हैं। इसलिए 
में सत्कों बताना चाहता हैं कि तुम सत्र महान हो। तुम्हारी हालत दुनिया 
देख रही है | हम बच्चे-बच्चे को यह समझाना चाहते हूँ कि तू महान है। 
तू देह नहीं है, वू तह्म है। देह तो चोछा है, तू देह से मिन्न है। देह के 
कोई धमकाये, तो डरता नहीं। जुल्मी छोग शरीर को तकलीफ देकर अपनी 
सत्ता काथम करते है । परन्तु वे चाहे तुम्हें पीट या मारें, फिर भी तुम उनकी 
चीज मत मानो । हम झरीर से मिन्न हैं| बच्चों को मारना, डराना, धमकाना 
बिलकुल गलत दहै। क्योंकि बच्चा भी महान्‌ है, व॒च्छ नहीं। वह पूर्ण है, यह 
पूर्ण है। कोई अपूर्ण नहीं है। में सत्रकों प्रतिष्ठा देना चाहता हैँ और 
सिखाना चाहता हूँ, जिमसे वे निर्मयता से आगे बढ़ सकें। यह तभी हो 
सकता है, जब हम सबकों यह समझायेंगे कि हम सब्र परिपूर्ण हैं | 

में मिसाल देना चाहता हूँ । छाडा बच्चा आधा लड्डू नहीं चाहता, बह 
तो पूरा छड़ड् चाहता है, फिर चाहे उसे छोटा ही लड़ड्ध दिया जाय | वह मन में 
सोच लेता है कि में छोटा हूँ, इसलिए मुझे छोटा छडडू मिले, तो कोई हर्ज 
नहीं है । लेकिन वह आधा छड़्ड्ू कमी नहीं लेता । वह सोचता है कि में 
पूरा हूँ, अधूरा नहीं। वह अपूर्णता को सहन नहीं कर सकता। इसलिए हम 
छोटे-बड़े, सत्र पूर्ण हैं । 

छोटे-बड़े, समी काइतकार और मजदूर सत अपना-अपना हिस्सा इस यश 
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में दें । सचको आत्मरूप मानो, तो जो माँगेगा उसे देना ही पड़ेगा | जब आप 
यह मानते हैं कि वह अछग है और आप अलग हो, तमी विरोध पैदा होता 
है। किन्तु दोनों एक रूप हैं, यह मानें, तो कोई कुछ भी माँगे, हम दिये बगैर 
नहीं रहेंगे | 

कानपुर 

१३-०-१०२ 
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आपको बोट का हक मिला याने आप माढिक हो गये ! अब आप जिन 
नौकरों को चाहें, चुन सकते हैं। राज्य चलछानेवाले आपके हुक्म के पाब॑ंद रहेंगे। 
अब ज्यादा वोट पानेवाला--जिसे सौ में से साठ वोट मिल जायेंगे वह-चुना 
जायगा | याने साठवालों की राय मानी जायगी और चालीसवालों फी नहीं | अत्र 
राजा नहीं, उनकी जगह मन्त्री आये हैं। अब ज्यादा छोग जो चाहेंगे, वह कर 
सकते हैं । 

राजा का जमाना गया, प्रजा का आया | 

इसके प्रहले राजा थे, जो किसीसे कुछ पूछते नहीं थे; जैसा भी जी में 
आता, उसी तरह कारोबार चलाते थे | कोई एक राजा अच्छा रहा, तो उसके 
काल में जनता को सुख मिल्ता था । पर बाप के जैसा वेटा निकलेगा ही, यह 
संभव नहीं। इसलिए राज्ञा के व्यक्तिगत गुगावगुण पर जनता का सुख-हुःख 
निर्भर था | किन्तु अब राजा चले गये ओर आप सब लोग राजा बन गये हैं | 
पहले राजा लोग छोगों को कोई सुनानेवाले नहीं होते थे । अगर होते भी; तो 
वे उनकी सुनते न थे; फीज के आधार पर ही राज्य चलाते थे | लेकिन अब राजा 
लोगों का नहीं, प्रजा छोगों का जमाना आया है। 

तीन गकार के राज्य 

बहुत प्राचीन काल में एक और बात थी। राजा थे, छोग उन्हें चुनते थे । 

पर वे ऋषियों की सल्यह लेते थे | कोई भी बड़ी बात निकली, सवाल पेदा 
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हुआ कि वे ऋषि के पास जाते और उनकी सल्यह् से राज्य चढाते ये | उस 
समय ऋषि का राज्य था; पर वह गद्दी पर नहीं बैठता था, अपने आश्रम में ही 
रहता था। किन्तु राजा वास-वार दीड़कर उसके पास घाता था। ऋषि ध्यान 
एवं बिंतन कर शा के सवालों का जवात्र देता ओर राजा उसकी बात सुनता । 
राजा दशरथ वशिष्ठ ऋषि के कहने के अनुसार चलता था। बच विश्वामित्र ने 
दशरथ से छड़के माँगे, तो उसे देने का मन नहीं हुआ, क्योंकि उस समय 
लड़के छोटे थे | उसने देने से इनकार कर दिया | पर जन वशिष्ठ ने उससे कहा: 
6ुप्त कैसे वेबकूफ हो; जब विश्वामित्र तुमसे छड़कों को माँगता है, तो तुम्हारे 
देने में ही उनका कल्याण है |? बस, ऋषि की आज्ञा होते ही राजा ने बात मान 
छी और लड़के सौंव दिये | वे ऋषि चुने नहीं जाते थे । वे आश्रम में ही बैठकर 
ध्यान, चिन्तन और दुनिया की भलाई सोचते थे। वे इंद्रिय-निश्रह, एकान्त- 
तपस्या, उपवास आदि करते, कन्द-मूछ खाते ओर काम, क्रोध आदि को बीतने 
की कोशिश करते ये । ऐसे ऋषियों की बात राजा मानते और उनके कहे 
अनुसार राज्य चलाते थे । 

राज्य तीन प्रकार के होते हैं : १. ऋषि का राज्य, २, राजा का राज्य और 
३, ज्यादा लोगों का राज्य | बीच के जमाने में जब्र राजा का राज्य घछता था, 
तत्र राजा मत्य हो, तो जनता सुखी और भव्य न हो, तो दुःखी होती थी। याने 
वह तो नम्तीत्र का खेल था | पर अब लोगों की अक्ल से राज्य चलता है | लोग 
मूर्ख हों, तो चुने जानेवाले मू्खों के सरदार होते ईं और छोग पढे-छिखे हों, 
तो चुने जानेवाले अक्ल्वालों के सरदार द्वोते ईं। इसीलिए लोग पढ़े-छिखे 
होने चाहिए. | पर यह जब होगा तब होगा, थाज तो छोग मूर्ख ही हैं | तो, छोगों 
का राज्य, राजा का राज्य और ऋषि का राज्य--इनमें से आपको जो अच्छा 
छगे, उसे चुन लें | 

आज छी पद्धति का खतरा 

अक्सर कहा जाता है कि ऋषि की अक्लछ का राज्य अच्छा होता है | पर 
ऋषि कौन है, यह कैसे पहचाना जा सकता है ! इसलिए ऋषि का राज्य अच्छा 
है, फिर भी घल नहीं सकता । राबा का राज्य तो खरात्र है ही। इसीलिए 

११ 
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आज लोगों का राज्य चलता है । इसमें छोग शराब चाहते हों; तो सरकार को 
शराब की दुकानें खोलनी पड़ती है और लोग नहीं. चाहते, तो बंद करनी पड़ंती 
हैं। छोग बाहर से अनाज मैंगाना चाहें, तो सरकार को वह छाना पड़ता है। 
इसका मतलब यह है कि लोगों की मर्जी की बात है। याने ज्यादा लोग लि 
वात को मानते हों, वह बात होती है | लेकिन ज्यादा लोग जिस बात को 
मानते हों, वह अच्छी ही होगी, यह हम नहीं कह सकते | इसीलिए ऋषि की 
तलाश में जाना पड़ता है और उनकी राय लेनी पड़ती है। कई बार सज्जनों 
की राय एक होती है, और छोगों को दूसरी | तो, इस समय किसकी राय मानें, 
यह सोचने की बात है। आज की राज्य-पद्धति में यही सबसे बड़ा खतरा है। 
यदि छोग यह न पहचानें कि किसे चुना जाय, तो सारा अंधों का कारोबार 
हो जायगा । फिर भी हमने एक पद्धति शुरू की है, उसमें खतरा होगा तो 
उठायैंगे | फिर छोगों की अकक्‍्ल बढ़ेगी ओर लोग अच्छे व्यक्तियों को चुनेंगे। 


मनु की कहानी 
एक जमाने में मनु महाराज तपस्या कर रहे थे | प्रजा राज्य-कारोबार चलाती 
थी । लेकिन अच्छा राज्य नहीं चलता था। इसलिए, छोग मनु के पास गये और 
उससे उन्होंने प्रार्थना की कि आप राजा वन जायें। मनु ने कहा कि 'मैंतो 
तपस्या कर रहा हूँ । यह छोड़कर राजा का काम करूँगा, तो आपको मेरी सर्वे 
बातें माननी होंगी। फिर कमी यह मत कहना कि हम इस बात को नहीं 
मानते ।? जब प्रजा ने यह कबूल किया, तब मनु महाराज राजा बने | समाज 
में ऐसे लोग होने चाहिए, जो चुनाव में न जायेँ। मनु को यह साठ और 
चालीसवाला मामला मंजूर नहीं था। उन्होंने कह्दा कि सब लोग चाहते हों, तो 
इम आयेंगे; नहीं तो राम-नाम लेंगे । याने मुझे सौ में से सौ का मत मिलना 
चाहिए, | केवल बहुमत से में राजा बनना नहीं चाहता । 
अलछिप्त सेवकों की आवश्यकता 


जो चुनाव से अल्ग रहें और ठीक ढंग से चिंतन-मनन करें, वे ही लोग 
शासक होने चाहिए | डुनिया का खेल तो चलता ही है, पर वह ठीक से चलता है 
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या नहीं, यह देखनेवाला खिलाड़ी नहीं हो सकता । खेल से दूर रहनेवाला ही 
यह पहचान सकता है। जो खेल से अलग खड़ा दो, वही जान सकता है कि 
खेल में कहाँ कौन-सी गलतियाँ हो रही हूँ । जो खेल में दाखिल हो जाता है, 
बह नहीं जान सकता | इसीलिए कुछ छोग ऐसे चाहिए, जो चुनाव के खेल से 
अलग रहें भीर झांति से चिंतन, मनन ओर भक्ति करें। वे छोगों की हाछत 
देखें | जहाँ लोगों की गलती हो, वहाँ उन्हें बताये और जहाँ राज्य घलाने- 
बालों की गलती हो, वहाँ उन्हें बताये | फिर वे मानें या न मानें, यह उनकी 
मर्जी की बात है। उनके कथनानुसार कोई चलता है या नहीं, इसकी उन्हें 
परवाह न होनी चाहिए;। उनका काम तो केवल अध्ययन, चिंतन, मनन और 
दइनिया की सेवा ही होना चाहिए। राजा और प्रजा, दोनों की गलती वे ही बता 
सकते हैं, जो केवल सेवा करते हों । 


इसी कव्पना को लेकर हमने गांधीजी के जाने के बाद सर्वोदिय-संमाज 
चनाया। इमने चाहा कि इसमें केवछ सेवा करनेवाले हों, जो चुनाव में न 
पड़ें। भगवान्‌ कृष्ण ने कहा था कि 'कौरव और पाण्डवों को लड़ना हो तो 
लड़ सकते हैं। में तो अर्जुन के रथ का सारयी बदूँगा, लेकिन लड़ाई में हिस्सा 
नहीं ढूँँगा ।? फिर भी उन्हें एक बार शत्नर हाथ में लेता पड़ा, पर व्यास-मुनि तो 
अडग ही रहे | जत्र अश्यत्यामा ने ब्रह्मा्न फेंका और फिर अर्जुन ने भी फेंका, 
तो दुनिया का संद्दार होने छगा। उस सम्रय व्यास-मुनि बीच में आये और 
उन्होंने अर्जुन से कहा कि तुम ब्रह्मास्न रोको। अजुन ने उनका कहना मान 
लिया | इस तरह उन्होंने लड़ाई में तो हिस्सा नहीं लिया, पर दुनिया को संहार 
से बचाने के लिए बीच में आ गये। ऐसे दी कुछ छोग होने चाहिए । 


सर्वोद्यी शासक और प्रजा की कड़ी 
सर्वोदयवाले वे होंगे; जो राजा और प्रजा, दोनों के चीच खड़े होंगे । इनका 
काम होगा : दोनों की गलतियाँ बताना, दोनों में प्रेम बढ़ाना, एक-दूसरे का 
संदेश एक-दूसरे के पास पहुँचाना और प्रजा का बल बढ़ाना | वे न सरकार 
में शामिल होंगे और न लोगों में । वे दोनों से अलग रहेंगे ओर उनके सच्चे 
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सेवक होंगे । वे दोनों के गुण-दोष जहाँ दीख पड़ेंगे, बतायेंगे, सबसे प्रेम करेंगे 
पर किसी भी दल में दाखिल नहीं होंगे । पार्टियों के कारण गाँव के हुकड़े पड़ते 
हैं, उससे सारा गाँव बरबाद हो जाता है। इसलिए वे लोग तो मनुष्य के नाते 
ही सबकी सेवा करेंगे | हिन्दुस्तान में तो अनग्रिनत जातियाँ हैं, जैसे पेड़ के 
पते । लेकिन सर्वोदय-समाज ने कहा है कि हम हजार प्रकार नहीं चाहते । 
क्या गंगा-जल कभी पूछता है कि तू गाय है या शेर या बकरी १ वह तो यही 
कहता है कि तू प्यासा है, तो तेरी प्यास बुझाना मेरा कर्त॑व्य है। जैसे गंगा-बढु 
को भेद माद्म नहीं, वह सबके साथ समान व्यवहार करता है, वैसे ही बापू 
ने हमें यह तालीम दी है कि सब पर प्यार करो | पार्टी, जाति आदि मत देखो, 
सच्ा हाथ में मत लो | हम यही काम करने के लिए आये हैं। 


डींग 
इज्नण- पर , 


महत्त्व के प्रदनोत्तर + ४२: 

[ यात्रा में एक जगह विनोवाजी से १४ प्रश्न पूछे गये और उन्होंने उन 
चौदहों के उत्तर दिये। ये १४ अश्नोत्तर नहीं; देदीप्यमान १४ रल हैं, 
जिनसे भूदान के अनेक रहस्यों पर अच्छा प्रकाश पड़ता है। ].. 

में खतरा पेदा कर रहा हूँ 

प्रश्न ; आपकी बातों से कई खतरे पैदा होने की संभावना है ! 

उत्तर मैं तो आज के स्टेट ( राज्य ) के लिए इतना बड़ा खतरा पेंदा कर 
रहा हूँ, जैसा कि आज तक किसी कम्युनिस्ट ने भी न किया होगा | क्योंकि 
मैं अहिंसक हूँ और सीधे लोगों के दिलों में पहुँचकर कहता हूँ कि जमीन तो 
ईश्वरीय देन है।. मैंने यह विचार न चीन से लिया है, न रूस से, बहिक. . 
इंश्वर से छिया है। 
हिमालय का दान दीजिये 
अइन + क्या आपको बहुत-सी जमीन झगड़े की और खरात्र मिली है £ 
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उत्तर: मेने देखा कि कई दफा इस प्रकार की गढतफदइमियों हुआ करती 
हैं। हृदरात्राद में वैंटबारे का कुछ काम हुआ है। इसलिए वहाँ के अनुभव से 
हम कुछ कह सकते हैं | वहाँ पर झगड़े की भी जमीन मिलो, परंतु हमारे संपक 
से झगड़े मिट गये ओर उससे कुछ वाम ही हुआ | साथ ही हिन्होंने खराब 
लमीन दी, उन्होंने जान-बूझकर नहीं दी थी। अक्सर ऐसा होता है कि बड़े 
जमींदार अपनी जमीन के बारे में कुछ भी नहीं जानते, इसलिए मुनीम के कहने 
से जमीन दे देते हैं। एक दफा वैंयवारे के समय माद्म हुआ कि एक माई की 
दी हुई ५०० एकट्ट जमीन खराब है। इमने उससे पूछा कि क्या हम यह 
जाहिर कर दें क्रि आपकी जमीन खराब है या आप चह जमीन लेकर दूसरी 
जमीन देंगे ! उस भाई ने दूसरी अच्छी जमीन देना कबूल कर लिया | अक्सर 
कोई भी अपनी बदनामी नहीं करा सकता। सात्विक, राजस और तामस, तीन 
प्रकार के दान होते हैँ । सभी दान सात्त्तिक नहीं होते। इसलिए कहीं अगर 
खराब जप्तीन म्रिली, तो कोई हर्ज नहीं है! मेंने तो कद्दा है कि में पद्दाड़ भी 
लेने को तेयार हूँ । कोई देनेवाला निकले, तो मैं ह्विमालय भी दान में ले 
ढँगा। मेरा मकसद तो यह है कि में जमीन की मालकियत हो पिदाना 
घाहता हूँ । 

कृत संपयते वरन्‌ 

प्रशव : आप पैदल क्यों घूमते हैं १ 

उत्तर : यदि में हवाई-जहाज से घृप्ता, तो मेरा काम भी हवा में ही रह 
जाता । छेकिन में जमीन पर पैर रखकर घूप रहा हूँ । इसलिए मेरा काम भी 
जमीन में गहरा जा रहा है। यदि में हवाई-जहाज में घूपता, तो सुझे सिर्फ 
मान-पत्र मिलते, भूमि के दान-पत्र नहीं । अगर सत्य का: संशोधन करना है, 
किस काम से अर्विता चलेगी, इस पर चिंतन करना है, तो खुलो हवा और 
मृक्त आकाश के नीचे घूमवा चाहिए | वेदों ने तो आजा दी है कि जो चछता 
है, वह इृंतयुग में रहता है : “झत॑ संपद्यते चरनू ॥? 

मैं विचार छादूँगा नहीं 
प्रइंन आप कानून बनवाकर अयने विचार छोयों से क्यों नहों मनवाते ! 
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उत्तर ४ सरकार अपना काम करेगी, में अपना काम करूँगा। मेरा जन- 
शक्ति पर ही भरोसा है, इसलिए में जन-शक्ति को ही जाग्रत करने का काम 
कर रहा हूँ। लेकिन सरकार को गरीबों के हित में . कानून बनाने से कौन. 
रोकता है ? कानून बनाना तो उसीका काम है। लेकिन मेरा .कानून पर 
विश्वास नहीं, जन-शक्ति पर है। में मानता हूँ कि कानून से कुछ द्वी मसले 
इल हो सकते है। हक 

में प्रम के मार्ग से दुनिया को एक विचार देकर अपना काम कर रहा: 
हूँ । अगर मेरा विचार थोड़े लोगों को जैंच जाय, तो थोड़ा काम होगा । सबको 
जँच जाय, तो पूरा काम होगा और किसीको भी न जैँचे, तो कुछ भी 
काम नहीं होगा । लेकिन मैं तो केवछ विचार ही देता रहूँगा, जबर्दस्ती. 
विचार लादूँगा नहीं । में मानता हूँ. कि हर किसीको अपने विचार का प्रचार 
करने का अधिकार होना चाहिए. । मैं इस बात को बिलकुल गलत मानता हूँ 
कि अपने विष्वार को छोड़कर बाकी के सारे विचारों का प्रचार बन्द कर दिया 
जाय । कम्युनिस्ट अपने विचार जनता के सामने रखेंगे, मैं अपना विचार 
रखूँगा | दूसरे भी लोग अपना-अपना विचार रखेंगे । फिर जनता को जो विचार,' 
पसंद आयेगा, उसे वह स्वीकार कर लेगी | चुनाव करने का काम तो जनता का. 
ही है। मेरे मन में कोई भी उल्झन नहीं है; मेरा दिमाग बिलकुछ सोफ है | 
मैं जनता को एक विचार बता रहा हूँ। में मानता हूँ. कि वह राह सबसे 
वेहतर है। फिर भी.उस राह को पकड़ना या न पकड़ना, इसका फैसला तो 
जनता ही करेगी । 

बलिदान” : बलवानों का दान 

प्रथन : यह आप कैसा काम कर रहे हैं ? ऐसा काम तो कमी नहीं देखा. 
गया । बिलकुल नया और अजीब मालूम पड़ रहा है| 

उत्तर ; आज की हालत न नयी है और न पुरानी, बल्कि बीच की है | 
यह नरसिंहावतार चल रहा है। सब अवतारों में यह अवतार भयानक होता 
है--न पूरा पश्चु और न पूरा मानव । इसके पहले के अवतारों के बारे में तो 
इम समझ लेते हैं कि वे पश्च थे | लेकिन यह तो संक्रमण-काल चढ रहा. है ! 
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मेरा काम नया नहीं है | यह तो वामनावतार चल रहा है। बलिदान का 
मतस्य है, बलि राजा का दिया हुआ दान। वाने बलवानों का दान, दुर्बलों का 
नहीं। बलि राजा तो घक्रवर्ती सम्राट था। आज के वामनावतार में मी तीन 
कदम भूमि मांगी गयी है | पहला कदम है, अपनी भूमि का छठा हिल्सा दान 
दीजिये | दूसरा कदम, सालंकृत कन्यादान याने जमीन के साथ और साधनों 
का भी दान दो ओर गरीजों की सेवा में ठग जाओ | तीसरा कदम, गरीबों 
की सेवा करते-करते खुद गरीब बन जाओ । 'शिवों भूत्वा शिव यजेत्‌ ।” यह 
तो पुराना ही काम है| लेकिन नेसे युग बदलता है, वैसे ही काम का रूप भी 
बदल नाता है | 

बामनावतार, परशुरासावतार और रामावतार 

प्रश्न ; दूसरों की योजना में और अपनी योजना में क्या फर्क है ! 

उत्तर: यही फक है कि हमारा वामनावतार है और दूसरों का परशुरामा- 
कतार या रामावतार। परशुराम ने शत्तों के जरिये निःक्षत्रिय प्रथ्वी बनाने के 
लिए इक्कीस वार प्रयोग किये; लेकिन वे सारे प्रयोग असफकू रहे । आज भी 
परशुराम के प्रयोग चल रहे हैं | वे छोग कहते हैं कि 'शुद्ध! ( 0729 ) करो। 
जमींदार भर पूँजीपतियों को कत्छ कर डाढो। रामावतार में राजा रामचन्द्र 
की आशा से काम चलता है। यही बात आज की भाषा में कहनी हो, तो 
कहेंगे कि कानून के जरिये वंटवारा किया जाव। लेकिन हमारा काम तो इन 
: दोनों से भिन्न है, क्योंकि हमारा वामनावतार है। हम तो प्रेम से विचार 
समझाकर जमीन का दान लेते हैं; कोई इनकार नहीं करता, लोग दान 
देते हैं । 

वामनावतार के बाद परशुरामावतार वा रामावतार में से एक तो छानिपी 
है। लेकिन वामनावतार में ही काम बन जाय, तो फिर इनमें से किसीको 
भी जरूरत न पड़ेगी। हम रामावतार को पसंद करेंगे, लेकिन परशुरामा- 
बतार तो इर्मिन नहीं चाहिए, क्योंकि परशुराम के इक्कीस प्रयोगों से यह 
उाबित हो चुका है कि वह असफल ही होगा | लेकिन सबसे बड़ी बात तो वह 
है कि वामनावतार में ही सब्र काम हो जाय | 
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4 घर्म-दृष्टि ह 

' प्रइन; आज आप उन्हें जमीन दे रहे हैं, जो बिलकुल वेजमीन हैं । लेकिन 
वेहतंरं होता कि आज जिनके पास दो-तीन एकड़ जमीन है, उन्हें और दो 
तीन एकड़ देकर एकॉनॉमिक होल्डिंग्स ( ॥॥0070970 #00$788 ) 
बनाया जाय । हमारी बुद्धि को तो यही बात जैँचती है । 

' उत्तर: सब काम बुद्धि से ही नहीं किये जाते, कुछ हृदय से भी करने पड़ते 
हैं। महामारत की एक कहानी है । यक्ष के सामने घर्मराज खड़ा था । यक्ष के 
सवालों का जवाब दिये बगेर पानी पीने की कोशिश की, इसलिए उसके चारों 
भाई मर गये । यक्ष ने धमेराज से भी सवाल पूछे । उसने अच्छे जवाब दिये। 
इसलिए, यक्ष खुश हो गया और उसने घर्मराज से कहा कि 'में तुम्हारे एक 
भाई को जिंदा कर दूँगा, बताओ किसे जिलाऊँ ९? वैसे सब्रसे उपयोगी तो अज्ञुन 
था। अर्जुन आर्थिक इकाई? ( ॥४007070 ॥#0ं१४३ ) था। किंठु 
धर्मरान ने कहा : हमारा जो सबसे छोटा भाई सहदेव है, उसे जिल्ाओ | 
हमारी दूसरी माता का वह सबसे छाडला बेटा है |? यह सुनकर यक्ष बहुत खुद 
हुआ और उसने घर्मराज के सब्र भाइयों को जिला दिया। उसे लगा कि धर्म- 
राज उपयोगितावादो नहीं, घर्मनिष्ठ है । अजुन को जिलाना सबसे अधिक छाभदायी 
था, पर उसने छाम छोड़ा और सबसे छोटे भाई को जिलाने के लिए कहा | 
इसीको “धर्मे-दृष्टि? कहते हैं। ऐसी घर्म-दृष्टि रखो और समाज में ज्ञो सबसे दुःखी 
गरीब हैं, उन्हें सुखी बनाने की कोशिश करो | ॥ 
5 भूदान सें हर कोई सहयोग दे सकता हे घ 

प्रइन ; हमें भूदान-यज्ञ का विचार अच्छा मातम होता है, लेकिन गाँव- 
गाँव घुसकर जमीन माँगना हमारे लिए संभव नहीं | तब हम किस प्रकार काम 
'कर सकते हैं ! 

उत्तर: दुनियां में ऐसा कोई नहीं है, जो भूदान का काम न कर सके । 
इसमें हर कोई, स्तरियाँ, बच्चे, सब हिस्‍सा ले सकते हैं। यदि आप जमीन नहीं 
माँग सकते, तो विष्चार-प्रचार का, मूदान-साहित्य के प्रचार का काम कीजिये | 
सबसे पहले विचार आता है, उसके वाद आधचार। अक्सर छ्त्रियों को जमीन 
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देने का हक नहीं होता | इसलिए वे खुद तो जमीन नहीं दे सकतीं; लेकिन 
दिलाने का काप्र कर सकती हैं | गाजियाबाद में एक वकीछ भाई की पत्ती से 
पति को समझाया कि आपकी वकाज्त तो अच्छी चलती है ओर हम खद ७ 
पर काइत भी नहीं करते | फिर जमीन स्खकर क्या करेंगे ! सत्र बमीन दान 
में दे दीजिये |! उस माई ने सारी जमीन, बारह एकड़ दान में दे दी । 

अक्सर पुरुष कहते हैं कि हम लोग तो दान देना चाहते हैं, लेकिन क्री 
ओऔर बच्चों की आसक्ति के कारण नहीं दे सकते 7 कितु यदि छ्षियों ही कहने 
ठ्य जायें कि दान दो, तो फिर पुरुषों को देना ही पड़ेगा। हमने पुराणों में 
पढ़ा है कि देवों की ज्रियाँ तो अच्छी होती ही ६, लेकिन राक्षतों की भी स्त्रियों 
सती-साध्वी होती थों। रावण की पली मंदोदरी साध्वी थी, उसने अपने पति 
को बुराई से ब्रचाने की काफ़ी कोशिश को | तो, इस यज्ञ में हिस्सा न लेनेवाले 
राक्षमों की लिया भी मंदोदरी जेछा काम कर सकती हैं। थे अपने देवी गुणों से, 
पुरुषों की आसक्ति छुड़ाने और दान दिलाने का काम कर सकती हैं । इमने 
अक्सर देखा है कि देवों की ज्ियाँ तो हमें अनुकूल होती दी हैं, लेकिन राक्षयों 
की स्नियाँ भी अनुकूल होती हैं। 

बच्चे तो भूदान का काम कर ही सकते हं। वे जोरों से भूदान के नारे 
लगा सकते और गीत गा सकते हैँ | इससे तो वह त्रिभुवन में फेल सकता है | 

जसीन दिल से जाने दी 

एक जमींदार भाई : कानून से हमारी जमीन चली गयी है। हमारी 
हालत अच्छी नहीं है। फिर हम भूदान केसे दे सकते हैं 

उत्तर; आपकी जमीन कानून से तो गयी, पर दिल से कितनी गयी, यह 
देखना है। में तो आपको स्वामित्व-निरसन का पाठ पढ़ाने आया हूँ। में जानता 
हूँ कि आम आपके पास पहले जैसी संपत्ति नहीं है, फिर भी में चाहता हूँ कि 
आप यदि अपने से छोटों की तरफ़ देखें, तो आपको मालूम हो जावगा कि 
उनसे आपकी हालत कई गुना अच्छी है। आपकी जमीन तो बानेवाली ही 
है । आज सारी दुनिया में जमीन के बे ट्वारे की हवा चल रही है | जहाँ टिसक 
कऋंतियों होती हैं, वहाँ तो जप्तीनवालों को कर्छ किया जाता है | फिर छरा 
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सोचिये, . इस क्रांति में आपको जो तकलीफ हो रही है, वह कितनी कम्त है |; 
मैं भी मानता हूँ कि आपको कम-से-कम तकलीफ हो। इसीलिए आपसे: 
भूदान माँग रहा हूँ । बच्चे को उठाने के लिए माँ को नीचे झकना पड़ता ही है |, 
हम घाहते हैं कि ज्ममीनवारे अपने को माता-पिता की हैसियत में समझें । 
छोग छायक दत्तक-पुत्र को क्‍यों न मानेंगे 

प्रश्न: जब एक-एक इश्च जमीन के लिए. खून-खच्चर, सिर-फुड़ोवल होती 
है, तो आपको कोई कैसे माँगने पर अच्छी जमीन दे देगा १ 

उत्तर: “मैं चाहता हूँ कि इरएक शख्स ऐसी जमीन दे, जैसी , वह 
अपने लड़के को देता है । इस पर कोई सवाल पूछ सकता है कि “यह कैसे 
संभव है ? तो, मैं कहूँगा कि जब छोग नाछायकों को दतततक-पुत्र मान लेते हैं, 
तो फिर मुझ जैसे छायक को अपना पुत्र क्‍यों न मानेंगे १ 

सरकार दी जमीन क्यों नहीं छेते ९ ह 

प्रइन : सरकार के पास जो हजारों एकड़ परती जमीन पड़ी है, उसे आप 
क्‍यों नहीं लेते ! ह 

उत्तर : हमारा मकसद जमीन लेना नहीं, बढिक जन-शक्ति ज्ञाग्रत कर 
समाज में परिवर्तन छाना है। हम चाहते हैं कि आज समाज में जो छेने को 
हवा चलती है, उसके बदले देने की हवा शुरू हो जाय। हर कोई यह, 
महसूस करे कि अपने भूमिहीन, भूखे पड़ोसियों की चिता करना, उन्हें जमीन 
देना इमारा कर्तव्य है। अगर सब लोग अपना कतंव्य महसूस कर भूदान .दँगे, 
तो फिर सरकार की परती जमीन हमें मिल ही जायथगी। वह हमारी दी जमीन, 
है; परंतु हम आज ही उसे नहीं लेना चाहते, क्योंकि हम जनशक्ति जाग्नत 
करना चाहते हैं | 

जसींदारी और फारसदारी 

प्रदव ; कया बड़े-बड़े फारम बनाना लाभदायी नहीं होगा १ । 

उत्तर: हमने गाँव-गाँव जाकर देखा है कि अभी जमींदारी तो खतम्त हुई: 
है, लेकिन फारमदारी शुरू हुईं है | जहाँ पर बड़े-बड़े फारम बने हैं, वहाँ मजदूरों 
की हालत बैलों-की-सी होती है । वहाँ पर अच्छे-से-अच्छा गेहूँ मजदूरों के हाथ से. 
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बोया जाता है; लेकिन जिस तरह बैल उस फसल को सिर्फ देख सकते हैं, उसे 
खा नहीं उकते, उसी तरह मजदूर भी उसे सिफ देख सकते हैं । कहा जाता 
है कि मबदूरों को ज्यादा तनख्वाह दी जाय और उनके लिए सस्ते अनाज की 
दूकानें खोली जायें, तो काफी है। लेकिन सस्ते अनाज को दूकानें याने खराब 
अनाज की दुकानें होती हैं। मजदूर बढ़िया गेहूँ पेदा करे, लेकिन उसे खाने को 
खरात्र गेहूँ मिलि--बद्द ठीक ऐसा ही है, जैसा बेल गेहूँ के खेत में मेहनत 
करता है, पर उसे खाने के लिए ऋड्ची दी जाती है। ऐसे फारमों में सारी 
सत्ता मेनेजरों के हाथ में रहती है, मजदूरों की अक्छ का कोई उपयोग नहीं 
लिया जाता | अगर मबदूरों के साथ साझा हो, तो ऐसे फारम भी रखे जा सकते 
हैं। हम चाहते हूँ कि मन्नदूरों को न सिर्फ अच्छा खाना मिले, बढिक्त उनकी 
बुद्धि का भी विकास हो । 
शोपण केसे मिठेगा १ 

प्रइन : शोषक-वर्स को मिटाये बगेर क्रान्ति कैसे होगी ? 

उत्तर; में नहीं मानता कि समाज में कोई एक शोपक-वर्ग है। दुनिया 
में शोषण चलता है और हममें से हर कोई एक का झोपक तथा दूसरे से 
शोषित है। सारा समाज जिसका झोपण करता है, वह भंगी भी अपनी औरत 
का शोषण करता ही है। थ्योषण मिटाने के लिए आज की समाज-रचना में 


आमूलछ परिवर्तन करना होगा। में एक क्षण के लिए शोपण बर्दाश्त नहीं कर: 


सकता । इसीलिए तो पेदल घधृम रहा हूँ । अहिंसक मार्ग से शोपणगह्दीन समान 
कायम करने फे छाम में भूदान-यत्ञ पहछा कदम है । 
मनुष्य-हृदय क्षण में बदल सकता है 
प्रइन : क्‍या आप जानते हैँ कि आपको दान देनेवाले बड़े-बड़े जमींदारों में 

से बहुत-से स्वार्थ की दृष्टि से दान दे रहे हैं ! 

उत्तर; में दूसरों की भावनाओं का विश्लेषण नहीं करता। में मानता हैं 
कि जो भूदान देता है, वह विचार छुनकर देता है और प्रेम से देता है। कोई 
कल तक प्रेम नहीं करता था, तो क्या आज भी नहीं कर सकता १ मनुष्य का हृदय 
एक क्षण में बदल सकता है। मनुष्य के हृदय में प्रेम वास करता है । 


जब+ हज म, 
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आजकल दुनिया में जो आ्थिक विचार चल रहे हैं, समाज-रचना में 
परिवतंन की जो बातें चल रही हैं, उनमें मुख्य विचार यही है कि उत्पादन के 
बड़े-बड़े साधन व्यक्ति की मालकियत के न रहें। उन पर समाज की ही 
माल्कियत हो । इस विचार में जमीन का विचार आ जाता है और बड़े 
कारखाने आदि का भी | 
हमारी सारी रचना अपरिग्रह पर आश्चुत 
परन्तु ये विचार हमारे लिए कोई नये नहीं हैं | बढ्कि में तो कहूँगा कि 
हप्तारी सारी रचना अपरिग्रह की नींव पर खड़ी है । यद्यपि कई कारणों से उन विष्वारों 
पर जैसा चाहिए, वैसा अमल नहीं हुआ; फिर भी यह तो स्पष्ट है कि हमारे 
पितनशील ऋषियों ने व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन में सदा अपरिग्रह पर 
जोर दिया है। 
आश्रम-व्यवस्था में कांचन-मुक्ति का आदशे 
हमारी आश्रम-व्यवस्था और वर्ण-व्यवस्था को ही ले छीजिये। हँमारे चार 
आश्रमों में से तीन आश्रमों का तो पैसे से सम्बन्ध ही नहीं आता। एकमात्र 
गहस्थाश्रम में ही सम्पत्ति के साथ व्यक्ति के सम्बन्ध की कल्पना रखी गयी है | 
'कछेकिन ग्रहस्थाअश्रम को भी कायम के लिए आदर्श नहीं माना गया है। उससे. 
जरुद-से-जल्द छूटकर, अपने को ऊँचा उठाकर, वानप्रस्थ और संन्यास की 
ओर ले जाने की ही कव्पना मानी गयी है । संन्यास की बात को यदि हम अभी 
अलग रख दँ--क्योंकि उसमें आव्ममय बनने ओर सेवा करने में अपने आपको 
'भूछ जाने की बड़ी बात है, जो शायद हर शख्स के लिए संभव न हो-+तो भी 
रएक यहस्थ की दृष्टि तो हमेशा वानग्रस्थ की ओर ही छगी रहती है और 
-रहनी भी चाहिए । । 
जीवन के जो तीन आश्रम सबके लिए आवश्यक समझे गये हैं, उनमें आदि 
और अन्त में व्यक्ति के साथ सम्पत्ति का सम्बन्ध ही नहीं आता। बचपन में 
यही कव्पना है कि जो शुरु दे, सो खाय | वहाँ श्रीमान्‌ और गरीब के बच्चों में भी 
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भेद नहीं किया जाता | राजा का छड़का गरीत्र के छबके के साथ लकड़ी चीरता 
है, पानी भरता है, गोएँ चराता है, तभी बाद में विद्या पाता है | ब्रह्मचर्बाश्रप्त 
की व्यवस्था में श्रीमान्‌ के छड़के के लिए किसी किस्म की ग्थियत या सहूलि- 
यत की कव्पना तक नहीं की गयी है। और णशहस्थ तो हमेशा वही सोचता है 
कि मैं सम्पत्ति के पाश से छृटकर कब वानप्रस्थ की ओर जा सकूँगा । 
वर्ण-व्यवस्था में भी यही आदर्श 

अब वर्ण-व्यवस्था को भी देखिये | वर्ण-ब्बवस्था में जिसे मुखिया समझा गया 
यानी ब्राह्मण, उसके लिए तो ऐच्छिक दारिद्रित्न ही ठिया गया है। वह सम्पत्ति 
का मालिक बन ही नहीं सकता । हमारी वर्ण-व्यवस्था में भी सर्वोत्तम आदर्श 
तो अपरिग्रह का ही माना यवा है । दरिद्र-से-द्रिद्र ब्रात्ण को भी उसमें अपने 
ढिए माँगने का अधिकार नहीं मिला है। इस आदर से हम क्यों च्युत हुए, 
इसके इतिहास में आज में नहीं पहूँगा । किंतु इतना यदि हम जान लें, ते) 
काफी होगा कि हमारे आद्शों में निरंतर अपरिग्रह की भावना रही है | 

ब्राह्मण की तरह झूद्र भी अपरिग्रही माना गया है। उसके पास भी केवल 
सेवा का अधिकार है | इस तरह बर्ण-ब्बवस्या में भी आदिम और अंतिम, दोनों 
को अपरिप्रही कर दिया गया । बीच में जो बच गये--क्षत्रिय ओर वैश्य, उनमें 
से एक के पास सत्ता ओर दूसरे के पास दौलत होती है, यह सही है | लेकिन 
वे भी अपने जीवन के तीन हिस्से अपरिश्रह में ही त्रिताते हैँ | ब्राह्मण अपरिग्रह 
के अपने आदश के कारण ही पृज्य माना गया है। हमारा इतिहास त्याग की 
घटनाओं से भरा पड़ा है। हरएक आदमी यही सोचता है कि इस संग्रह 
को में कब छोड़ें | हमारा आदर्श अंतिम रूप में मुक्ति ही है। हमारे निन्‍्तक 
केवल चित्तश॒द्धि तक ही नहीं रके | चित्तगुद्धि से तो साधना के विश्ञाल मेदान 
में खलने का आरंभमात्र होता है | 

कस्युनिज्म से श्रेष्ठ आदर्श 

आबकल के आर्थिक और सामाजिक सुधारसंबंधी पश्चिमी विचार इमारे 
जीवन-विचारों के सामने बच्चे जेसे हैँ। उनमें तो सदविचार का आरंममात्र 
है। किंतु हमारे जीवन-विघारों में सम्पत्तिमात्र को ईश्वरीय वत्तु माना गया है | 
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'“इश्ञावास्यमिर्दं सर्व यत्‌ किंच जगत्याँ जगव्‌? मंत्र--जिसकी महात्मा गांधीजी 
ने भी बड़ी प्रशंसा की थी, जो हमारा शिरोमणि-मंत्र है और वेदों के श्रेष्ठ अंथ 
'इंशोपनिषद्‌? में जिसे अग्रस्थान मिछा है--हमें यही आदश सिखाता है। यह 
आदझी कम्युनिज्म से किसी तरह कम नहीं, बढिक ज्यादा है) हमने रक्ष्मी 
को ईइवर ही माना है । इधर लक्ष्मी और उधर विष्णु, दोनों को माता-पिता के 
. समान समझना और अपने को सेवक या बच्चा समझना ही हमारा आदर है। 
। भरत का आदरशो 
भरत ने हमारे सामने क्या आदश रखा है १ जब वह राम से मिलने जा 
रहा था, तो उसे अपने राज्य की व्यंवस्था करने में थोड़ी देर हो गयी | उस 
समय उसके मुँह से ठुल्सीदासजी ने ये शब्द कहलवाये हैं: “संपति सब रघुपंति 
के जाही ।” आप सारी रामायण देख लीजिये कि भरत ने किस ढंग से राज्य 
किया । राजसिंहासन पर रामचन्द्र की पाहुकाओं की स्थापना करके वह राज्य 
चलाता था । राज्य का कारोबार सँभालने में तो वह घन्द घण्टे ही देता था और 
रहता था देहात में | भरत का राज्य ही तो भारतवर्ष के लिए आदर है ! 
कतो हस नहीं, भगवान्‌ 
उधर. भागवत? हमें क्या आदर्श सिखाता है १ इस संसार में जो भी उत्न्नं 
होता है, वह सब ईइ्वर की शक्ति से ही उत्पन्न होता है। यदि हम अपने हाथों 
से कुछ उत्पन्न करते हैं, तो उन हार्थों को प्राण भी ईश्वर की शक्ति ही देती है | 
कमे हम नहीं करते, वह करता है। "तुम्हें फल का अधिकार ही नहीं है? यह 
विचार कितनी सूक्ष्म-बुद्धि से निकला है ! उसने हरएक आदमी को केवल 
सेवकभर बना दिया है | सारांश, भक्ति-मार्ग हमें भगवन-अपंण का आदश देता 


है, कर्म-मार्ग फलत्याग ओर वर्ण एवं आंभ्रम-व्यवस्था अपरिग्रह सिखाती है। 


हिस्मत और आत्म-विश्वास से आगे बढ़ो 
यह सारी विचार-श्रेणी इतनी ऊँची है कि उसमें दान! को एक नितल- 
कार्य समझ लिया गया है। कितने विद्याल धर्म की भारी विरासत हमें मिली 
है ! आप यदि यह विचार लोगों को समझायें, तो कल से उन्हें अपनी सम्पत्ति 
फेंक देने के लिए. तेयार पायेंगे | इसी विश्वास से तो मुझे यह जमीन - मिल 
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रही है। इमने तो शरीर तक को अपना नहीं माना है। चहोँ शरीर पर से 
ही स्वामित्व की हटा लिया, वहाँ ओर तच्छ चीजों की कीमत ही क्‍या रही ! 
हमारी विश्वाल कब्पना के आगे तो सम्पि का परिवर्तन एक खेल है। आज 
हम दबी जवान से बोलते हँ। अगर हिम्मत से, समझन-बूझकर यह कहने छगें, 
तो एक मजदूर की छड़की भी अपनी सम्पत्ति फेंकने के लिए तेयार हो 
'जायगी। किन्तु हम हिम्मत से नहीं वोछ सकते, इसका कारण यही है कि 
हम पर पास्चात्य विद्या का प्रभाव है । आइये, जरा हम अपना वेमव तो खोल 
देखें | इस प्रकार अगर हम देखेंगे, तो हिंदुस्तान सचमुच एक हूप्मीवान्‌ 
देश बन जायगा | भत्य जहाँ छोग समाज के लिए ही पैदा फरते हैं ओर खुद 
केवल प्रसादरुप से उसे लेते हैँ, वहां लक्ष्मी क्‍यों न आयेगी ! 

काशी 

२४-८-१५२ 


काम-नियमन के बाद अर्थ-नियमन ४४: 


इमारा यह काम तभी पूरा होगा, जत्र हरएक गाँव की जमीन सब आम- 
वासियों की हो जायगी और जिस प्रकार आज छोग अपने पैसे बैंक में रखते 
हैं, उसी प्रकार वे अपनी सारी जमीन गाँवरूपी बैक में रख देंगे। उसमें से 
कुट्टम्ब की संख्या के अनुसार व्यक्तिगत तोर पर जो जमीन बाँटी जायगी, उस 
पर लोग खेती करेंगे । हिसाब करके प्रत्येक कुठम्ब को उतनी-उतनी जमीन दी 
जायगी | फिर जो बचेगी, वह सामृदायिक तोर पर सत्रके लिए. रखी जायगी। 
इस तरह गाँव की कुछ खेती व्यक्तिगत होगी और कुछ सामुदायिक । अगर 
किसी कुठ्ठात्न की जिम्मेवारी कुछ वर्षों के बाद बढ़ जाय, तो उसे सामृदायिक्र 
खेती में से कुछ जमीन और दी जायगी । और अगर जिम्मेवारी कम हुई, तो 
व्यक्तिगत जमीन कम कर दो जायगी | इस तरह भमीन सबकी चीज है, यह 
एक धर्म-बिचार और अर्थ-बिचार सब्र छोगों को मान्य हो ज्ञायगा, तभी सुझे 
समाधान होगा । अभी नहाँ दान की ही वात घल रही है, वहों तो में कहता 
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हूँ कि कम-से-कम एक गाँव में पाँच एकड़ तो प्राप्त कर छेंगे | उसमें से कई गाँव 

ऐसे निकलेगे, जो अधिक जमीन देंगे। इस प्रकार जो हवा पैदा होगी, उसीसे 

ह धर्म-विचार फैलेगा, दुनिया में धर्म-विचार का विकास हमेशा इसी तरह 

हुआ है.। । 
बहुपत्नीत्व का जमाना बीत गया 


प्राचीन काल के महाभारत की ही बात लीजिये | उस जमाने में एक पुरुष 
' के चार-पॉच ख्रियाँ होना आम बात थी, लेकिन आज किसी साधारण आदमी 
से कहिये, तो वह भी इसे धर्म-वेचार के तौर पर कबूल न करेगा। अब 
बहुपत्नीत्व का जमाना गुजर गया है। अवश्य ही आज भी कई लोगों के एक 
से अधिक ब्त्रियाँ होती हैँ, लेकिन यह विचार अब क्षीण हो गया है। उस जमाने 
में बहुपत्नीत्व में किसीको नीति-हीनता का आमास तक न होता था, 
' बिक कोतठ॒क से उसका वर्णन भी किया जाता था कि अनेक ख्त्रियों के साथ 
लोग किस प्रकार समता से रहते थे। लेकिन आज के जमाने का र॑ग बदल: 
गया है, आज का समाज एक कदम आगे बढ़ा है। व्यक्तिगत तौर पर उस 
जमाने के किसो एक व्यक्ति से इस जमाने का कोई एक व्यक्ति उन्नत हो गया है 
ऐसा नहीं कहा ला सकता । लेकिन समाज तो आगे बढ़ा ही है, धर्म-विश्वार 
में उत्तरोत्तर शुद्धि होने के कारण व्यवहार के नियम भी सुधरे हैं। 

दूसरी मिसाल सजा की लीजिये, सजा के तौर पर अंग-भंग करना एक 
जमाने में आम बात थी | आँखें फोड़ना, नाक-कान काट लेना आदि दंड आम 
हुआ करते थे। लेकिन आज सभी देश इसे मानवताबिरोधी और जंगलीपन 
समझते हैं । 

विचार-प्रचार से अथे-नियमन 

जिस प्रकार हमारे समाज ने काम-नियमन किया, शासन-सुधार किये. 
उसी प्रकार हमारे आशथिकक्षेत्र में मी सुधार होने चाहिए।। कुछ सुधार तो 
हुए भी हैं। उदाहरणाय, अपनी कमाई का ही खुद खाना मामूली बात बन 
गयी है । अब जमीन सबकी है, यह विचार भी आम करना होगा | 
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लोग पूछते हैं कि यह कैसे हो ! में कहता हूँ कि आखिर बहुपंक्ीत्व- 
कैसे खतम हुआ १ विचारों ते ही तो हुआ | मानव वह है, जो मनन करता है | 
विचार उसका एक प्रतापी शद्ध है। उससे वह ऐसे काम कर सकता है, दो 
दूसरे किसी शक्ल से नहीं हो सकते । विचार से काम बल्द-्से-जल्द होते हैं, 
इसकी मिसाल भी हम दे सकते हैं। मॉक्स का विचार आज दुनियाभर में इर 
जगह चलता है। कई उसे पसन्द करते हैं, तो कई नापसंद मी करते ह। 
लेकिन हरएक ने उसपर सोचा है और सबने यह माना है कि मॉकर्स के 
विचारों में कुछ सद-अंग् हैं| आखिर ठसके पास क्या शक्ति थी ! उसके विचार 
हिंसक शक्ति से नहीं फैले । वह विचार समझानेवाला ऋषि था | 

गांधीनी का उदाहरण हमारे सामने प्रत्यक्ष ही है। उन्होंने जो विचार- 
प्रवर्तन का कार्य किया, उसमें सिवा विचार के कौन-सी शक्ति थी ! शंकराचार्य, 
रामानुन, बुद्ध आदि के उदाहरण तो हम जानते ही हैं। उनके कार्य की प्रतिष्ठा 
क्या कम है ? राजा-महाराजओं के राज्य घछ्े गये, लेकिन धर्मपुरषों के 
शासन आज भी घछ रहे हैं | यह सब किस शक्ति से हुआ ! समझने की शक्ति 
से ही | विचार के अनुसार आचरण और आपरण के अनुसार समझाने के शात्र 
पर विश्वास रखनेवालों ने ही दुनिया में कुछ परिवर्तन किया है । 
काशी 
<-९-2७०२ 


रास काज कीन्‍न्हें विनु मोहि कहाँ विज्ञान ३४५५ 
'तम्र्‌ एतम्र्‌ झ्राह्मणा विविदिशंति यज्ेन दानेन तपसा अवादाकेन ।? 


मेरे लिए आज का दिन ( अपना बन्म-दिवस ) अंतर्निरीक्षण का या, णो 

मैंने आज काफी कर लिया | मैंने सोचा कि भूमिदान-यश्ञ का यह कार्य अत्व॑त 

सामयिक है, इस बात को तो सभी छोग समझ गये हैं। मानना पड़ेगा कि 

पहले यह काम कभी नहीं उठाया गया था | लेकिन मेने उठाया, यह कहना 

भी गलत है | मेरी अनुभूति तो यही रही कि परमेश्वर ने यह काम मुझसे लेना 
१२ 
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चाहा और आप छोगों से भी लेना चाहता है। तो, इतना कठिन काम करने 
की जिम्मेवारी जिस पर और जिन पर परमेद्वर ने रखी है, उसे और उन्हें 
इसके लायक भी बनना चाहिए। हम छोगों के सामने दान और यज्ञ की बात 
रखते और वे इसका जवाब भी देते हैं। मैं यह नहीं मानता कि सादे तीन 
लाख एकड़ जमीन, जो प्रेमशक्ति से मिली है, कोई छोटी बात है। किंतु जो 
बात सिद्ध करनी है, उस लिहाज से यह अंशमात्र है। इसलिए हम छोगों को 
और विशेषतः मुझे अधिक सामर्थ्य की माँग करनी चाहिए. । पर माँग वही कर 
सकेगा, जो अपनी तपस्या नम्नतापूर्वक बढ़ायेगा | 


आश्रम का आशभ्रय-त्याग 


ऋषियों ने ओर भगवद्‌गीता ने यश, दान, तप, ये तीन बातें रखीं। में 
सोचता था कि इनमें से यज्ञ और दान शब्द तो मैंने चलाये, पर तप शब्द पर 
जोर दिये बगैर ये दोनों सिद्ध न होंगे । तीनों मिलकर ही पूर्ण वस्तु होगी। 
तप हम कोर्यकर्ताओं को ही करना होगा । यज्ञ और दान जनता से अपेक्षित 
हैँ, लेकिन तपस्या तो हम छोगों की बढ़नी चाहिए, । 


जब तक राम का काज सिद्ध नहीं होता, तब तक मुझे विश्राम कहाँ ? इस 
दिशा में में सोचता रहा, तो इस निर्णय पर आया कि मुझे कुछ त्याग करना 
पाहिए.। पर क्या त्याग करूँ ? सोचकर निर्णय किया कि जब तक यहं मसला 
हल नहीं होता, तब तक आश्रम का आश्रय छोड़ दूँ। यह विष्वार गत पाँच- 
सात दिनों से तीघ्रता से मेरे मन में चल रहा था। आखिर मैंने जो आश्रम 
बनाया और जहाँ में निरंतर सेवा-कार्य करता रहा, जहाँ मैंने देश-सेवा के 
प्रयोग किये और आज भी जहाँ कांचन-समुक्ति का महान्‌ प्रयोग चल रहा है, 
वह भूमि त्याग और तपस्या की है। फिर मी आश्रम का हमें एक प्रकार 
का आभय- भी तो है। मैंने सोचा कि जब तक भूदान-यशज्ञ का कार्य सिद्ध 
ने होगा, तब तक आश्रम को आसक्तिरूप समझकर छोड़ ही देना चाहिए | 
मैंने यह निर्णय कर लिया और आप सबकी साक्षी में मगवान्‌ के नाम पर 
मैं उसे प्रकट कर रहा हूँ। 


राम काऊु छोन्हें दिन्ु सोदि कहाँ दिक्याम चक्र 


रघुपति-कर-वाण 

परसों हमारे पूज्य भाई श्री किश्चोरठाडबी ( मशखू्वाल्ा ) देह छोड़कर 
चले गये, तो उससे मेरी यह भावना और मी बढ़ गयी, अधिक तीज हो गयी । 
मैंने सोचा, जो भी थोड़ा समय परमेश्वर ने हमारे हाथ में दिया है, उतने में 
उसका सोपा हुआ कार्य हमें कर लेना चाहिए | वह चाहे पूरा हो या न हो, 
इसकी चिंता हमें न करनी चाहिए | वह तो परमेश्वर के जिम्मे छोड़ देना 
घाहिए। पर हम उसके लिए पूरी ताकत छ्गायें | इसी दृष्टि से में इस निर्णय 
पर पहुँचा । जब्र मैंने यह्ठ काम शुरू किया या, तब मेरे मन में यह कल्पना थी 
कि बीच-बीच में आश्रम जाया करूँगा । किन्तु अब वह विचार टूट गया | अझ़् 
यह पूर्ण अर्थ में “रघुपति-कर-बाण” हो गया | 

मैं आप छोगों से इस संकल्प में बल चाहता हूँ । भीतर से तो बल बहुत 
है, लेशमात्र भी कमनोरी अनुमव नहीं करता। पर यह काम महान है, 
इसलिए सामुदायिक इच्छा-श्क्ति का बल इसमें अवश्य चाहिए। आप मेरे 
लिए प्रार्थना करें कि परमेश्वर मेरा संकल्प पूर्ण करे । 

हमारी कसोटो 

मैंने विश्राम करने या आश्रम में न बाने का जो निश्चय किया है, वह 
विचारपूर्वक ही किया है। आप जानते ही हई कि र्मने अपनी जवानी के 
३० साल शांत उपासना, ध्यान-योग, कर्म-योग, मक्तिग्योग और रचनात्मक 
काम में जिताये हैं। में कोई प्रचारक नहीं हूँ । लो प्रचारक-स्वमाव का होता 
है, वह अपनी जवानी इस प्रकार नहीं त्रिवाता और न बुद्रापे में इस प्रकार 
घूमने के लिए दी निकछ पड़ता है। में तो स्वनात्मक काम में विश्वास रखने- 
वाला एक नम्र साधक, सेवक और झोघषऊ हूँ । मुझे रखनात्मक काम से हो 
संतोष ओर समाघान मिलता है। किन्तु अपने गाँदों की समत्याओं का निरी- 
क्षण करते हुए. मैं इस नवोजे पर पहुँचा कि इमारा घुनियादो सवाछ भूप्रि का 
सवाल है| अ्दिसात्मक तरीके से इसे हल करने को युक्ति खोचनी चाहिए। अगर 
यह मसला इलन कर सके, वो इमें अहिंसा का दावा छोड़ देना चाहिए | जहाँ 
अहिंसा का दावा गया, वहाँ रचनात्मक काम भी चला गया ै हाँ, यंत्रीकरण द्वारा 
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आप रचना कर सकते हैं। लेकिन वह तो नाम-मात्र की रचना होगी। वह 
देश को फौजी बना देगी। सझे उसमें श्रद्धा नहीं है। अगर भारतीय संस्कृति, 
अहिंसा, सर्वोदय आदि पर हमें श्रद्धा हो, तो थूदान-यज्ञ का काम उठाना 
होगा । तभी रचनात्मक काम बढ़ सकते हैं, नहीं तो खारे काम निस्तेज हो 
जायेंगे | जघ्र मेरी यह पूर्ण निष्ठा हो गयी, तभी मैंने निश्चय किया कि आश्रम 
में नहीं रहेँगा। 

मैं चाहता हूँ कि अपने को गांधीजी के शिष्य माननेवाले सभी छोग इसे 
सोचें कि मैंने जो निश्चय किया, वह सही है या गलत । अग्रर गलत हो, तोः 
मुझे समझायें । जैसा कि मैंने कहा, में तो रचनात्मक काम ही करना चाहता 
हूँ और वही मैंने तीस साहू तक किया भी है, इसलिए मेरे इस निर्णय से 
रचनात्मक काम को कोई हानि पहुँचने का सम्भव नहीं है। यदि मेरे काम 
को वे ठीक समझें, तो वे मुझे इसमें घूरा सहयोग दें। बापू के सत्याग्रह में 


- जिस प्रकार छोग अपने-अपने स्वनात्मक काम छोड़ कूद पड़ते थे, जिस प्रकार 


युद्ध के समय कोई सिपाही उत्सुक हो उठता है, उसी प्रकार आप इस आंदोलन 
में सहयोग दे, ऐसी मेरी माँग है। ओरों से भी मैं यही माँगता हूँ कि के 
जितनी मदद दे सकें, इस काम के लिए दें । 

काशी 

११-९-१ण७२ 


बिहार 
[ खितस्वर १६४६४ से दिसम्बर १६५६ ] 


भारतीय क्रांति का अनोखा तरीका ४६; 


आन सारी दुनिया दूसरे ही रास्ते जा रही है। धर्म से हो या अधर्म से, हर 
'पकिसी तरीके से लेना, बठोरना और संग्रह करना ही दुनिया जानती है | लेकिन 
अब देने का समय आ गया है। लोग कहते हैं, देना उल्टी गंगा बहाना है |? 
लेकिन यह उल्टी गंगा बहाने का काम नहीं, सीधी गंगा बहाने का काम है | 
अगर हम एक-दूसरे से नफरत कर शगड़े से जीना चाहें, तो वह ईश्वर की 
इच्छा के विरुद्ध होगा, उससे हमें दुःख मिलेगा ) 
भोग के साथ दान लाजिमी 
आप अखबार पढ़ते होंगे कि कोरिया में युद्ध चल रद्दा है और सुलद की 
बातें भी चल रही हैं। दोनों साथ-साथ घल रहे हैं। वहाँ आग और पानी 
दोनों हैं। पर पानी के नाम पर मिद्ठी का तेल, जो पानी के समान पतला 
रहता है, छिड़क रहे हैं । वे जितना यह पतला पानी छिड़क रहे हैं, उतनी ही 
आग भड़क रही है। सुलह की जो बातें चरीं, उनकी किताबों का ढेर सात 
फुट #ँचा हो गया और उसका वजन पॉच सो पोण्ड है; फिर भी युद्ध चल 
रहा है। शायद इस युद्ध से सारी दुनिया को आग भी ढग जाय । यह सब्र 
इसीलिए हो रहा है कि हम सिफ लेने की बात करते हैं, देने की नहीं । 
बचपन में हम अपने माता-पिता से लेते रहे हैं। भगवान ने हमें यह 
तालीम दी है। इसका मतलब यह है कि अपने से जो भशानी हैं, ढुःखी हैं, 
छोटे हैं, उन्हें देना शानियों, सुखी छोगों और बड़ों का काम है । लेकिन फोन 
बड़ा है और कोन छोटा १ अगर पाँच रुपये कमानेवाला दो रपये कमानेवाले से 
बड़ा है ओर दस रुपया कमानेवाले से छोटा है, तो छोटा भीर बड़ा? यह 
कहने भर की बात है। हरएक को सोचना घादिए कि मुझे कुछ-न-कुछ दिये 
बंगेर खाने का अधिकार नहीं है। भोग के साथ दान लाजिमी है। भोग के 
साथ पथ्य न हो, तो वह रोग बन जाता है। सिफ शारीरिक और मानसिक 
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नहीं, बढ्कि द्वेष, झगड़े, महायुद्ध आदि सारे रोग समाज-शरीर में पैदा होते 
हैं। निरन्तर दान देते रहना, यही भोग के लिए उपाय है। उसीसे भोग 
कक्याणकारी होता है, विनाशकारी नहीं | 
आज दुनिया परेशान है 
आज बड़े-बड़े कूटनीतिश और नेता; जो जनता द्वारा चुने गये हैं, सारा 
दिमाग 'छगरा-डगाकर क्या कर रहे हैं ? मसले पैदा होते हैं, लेकिन सुल्झते 
'नहीं । कोरिया में तो युद्ध चछ ही रहा है। कश्मीर में घुआओँ निकल रहा है । 
लंका के हिन्दुस्तानी सिर्फ वोट देने का अधिकार चाहते हैं, लेकिन वह भी 
उन्हें नहीं मिलता । उधर दक्षिण अफ्रीका में हिन्दुस्तानियों को हरिजनों की 
तरह अलग रखा जाता है, जब कि आज हमारे देश में भी हरिजनों की हालत 
वैसी नहीं रही और हमारे संविधान ने सबको समान अधिकार दे दिया है। 
इसलिए अफ्रीका में हिन्दुस्तानी छोग सत्याग्रह कर रहे हैं। इस तरह आज 
, दुनिया में ऐसा कोई देश नहीं, जहाँ असली .स्वराज्य का सुख और आनंद हो। 
., . लोग कहते हैं कि हिन्दुस्तान में स्व॒राज्य मिलने के बाद भी आनन्द नहीं है। 
लेकिन मैं पूछता हूँ कि, किस देश में आनंद है ! क्या अमेरिका में सुख है ! 
नहीं । वहाँ के- गरीत्र भी दुःखी हैं। रूस में स्वर्ग है, यह सोचना भी बिलकुल 
गलत है। सुख के लिए; कोशिश तो सबकी है, पर उनका ढंग गलत है। 
. इसलिए, अब हमें केवल,देने की-बात करनी है। ह 
के : दान में सी यह कंजूसी ! आम 
.  ' एक दिन सुबह एक व्यक्ति एक एकड़ भूमि भक्ति से देने आयाया 
जिसके पास तीन सौ: एकड़ जमीन थी। मैंने उसे समझाया कि 'इतना कम 
. “देने से आपकी बदनामी-होगी | मैं सबकी इजत बढ़ाना चाहता हूँ--श्रीमानों 
. “की-और गरीत्रों की । यदि मुझे आश्रम के लिए: जमीन की आवश्यकता होती, 
तो मैं यहं ले लेता। लेकिन मैं तो आज दरिद्रनारायण का प्रतिनिधि बनकर 
- माँगता हूँ? भेरे. समझाने पर 'उसने बिना किसी हिचकिचाहट-से- तीस 
«५ एकड़ भूमि दी..फिर मैंने सोचा कि -लोग ऐसा क्यों करते हैं १ पन्रं पुष्प 
- ल्‍“क़रूँ तोयम?- यह. हमें जो सिखाया है, उसीका यह असर होगा | दो पैसे की 
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मिश्री देकर हम मगवान्‌ से अपने को आपत्ति से छुड़ाने की आरर्थना करते ही 
हैं। बहाँ दान की प्रेरणा है, वहाँ मी कजसी है, यह देख में सावधान हो 
गया | मैंने तय किया कि छोटा-सा दान नहीं ढँगा। जो दान अभिपम्रानरद्दित 
होगा, वही ढूँगा | मेरा विचार समझकर जो दान में मिलेगा, वही मुझे चाहिए, 
छोकिक रूप का दान नहीं चाहिए। एक बार एक दस हजार एकड़वाले ने 
ठुनीम के द्वारा सो एकड़ देना चाहा । लेकिन मैंने वह दान लेने से इनकार 
कर दिया, क्योंकि मेरा काम दूसरे ढंग का है | 
त्याग की पृष्ठभूमि पर क्रांति 

कपम्युनिस्ट छोगों का कहना है कि इससे क्रांति इक भायगी। लेकिन ये 
जानते ही नहीं कि क्रांति किस चिड़िया का नाम है | क्रांति हरएक देश में एक 
ही दंग से नहीं होती। वे किताबें पट़कर कहते हैँ कि मा्र्स ने जो शाह 
बनाया है, ठसीके अनुसार क्रांति होगी | में उनसे कहना चाहता हूँ कि हिंदु- 
स्तान में क्रांति किस दंग से हो सकती है, यह में आपसे बेहतर जानता हूँ। 
में वेदों से लेकर गांधी तक के सारे विचार घोलकर पी गया हूँ । सब्र विचारों 
का मैने अध्ययन किया है। इस देश का अपना दंग है, अपना मिशन और 
अपना धर्म है। जैसे 'कुल-घर्म? होता है--एक-एक कुछ में एक-एक गुग 
का विकास होता है और उसीके अनुसार चलना उसका घमे होता है--बैसे 
ही देश का भो धर्म होता है। हिंदुस्तान में आत्मा का शान प्राचीन काल से 
चला आ रहा है | जत्र सारी दुनिया घोर अंधकार में सोयी हुई थी, तब वहाँ 
आत्मशान का स्वच्छ प्रकाश फैला हुआ था | बेदांत समझे बिना यहाँ कोई मी 
क्रांतिनहीं हो सकती । यदि आप आत्मा के टुकड़े करेंगे, वर्ग बनायेंगे, कडता 
और दवेप फैलायेंगे, तो उससे क्रांति नहीं होगी। कम्युनिस्टों ने क्रांति को दाँचे 
में दाछा है। इससे क्रांति ही मिट जाती है । वह तो रूद मार्ग हो जाता है । 

यह मेरा विचार सम्राज-रचना की क्रांति का है। कार्यकर्ता उदार-बुद्धि के 
और दयाल होने वाहिए--अपने पास का देनेवाले ओर कांतिकारी होने 
चाहिए | भूतदया से दिया हुआ दान में लेना नहीं चाइता | हमें विचार देना 
है और मिट्टी लेनी है। हम एक बड़ी चीज देते हैं और छोटी मोंगते ई । 
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कहाँ मिट्टी और कहाँ विचार | हम करोड़ की चौज देते हैं और आने की 
माँगते हैं। हम ऐसे उदार दाता हैं कि जितना आपसे लेते हैं, उससे हजञार- 
गुना देते हैं, आपसे कुछ भी छीनते नहीं । अगर आपने विचार समझे बगैर 
दान दिया, तो यह काम छाख साल में भी न होगा । लेकिन एक बार विचार 
को समझ लिया, तो अपना सर्वस्व दे देंगे । हिंदुस्तान में सर्वस्व अर्पंण करने 
वाले त्यागी कई निकले हैं। यहाँ त्याग का नाम सुनते ही लोगों के दिलों में 
उत्साह पैदा हो जाता है | इसलिए यहाँ जो क्रांति होगी, बह त्याग की पृष्ठभूमि 
पर और त्याग से ही होगी । 
हम दुनिया के मागेद्शेक हैं 

आज सारी दुनिया ऐसे झमेले में पड़ी है कि वह कोढ्हू के समान गोल- 
गोल घूम रही है, प्रगति नहीं कर रही है । सारे देश के नेता आज के प्रवाह 
में फँसे हैं | उन्हें बाहर निकलने की हिम्मत नहीं। अगर आज अमेरिकाबाले 
ईसा के नाम पर २५ दिसंम्बर की तारीख मुकरर कर यह ऐलान कर दें कि 
उस दिन से हम सेना नहीं रखेंगे, तो क्या उसके बाद रूस उस पर हमछा 
करेगा ? कभी नहीं, क्योंकि उससे नैतिक हवा पैदा होगी । उसका असर सारी 
दुनिया पर होगा । लेकिन अमेरिकावाले यह नहीं करते, क्योंकि वे इतनी 
हिम्मत दी नहीं कर सकते। रुसवाले भी ऐसी हिम्मत नहीं करते और न 
हिन्दुस्तान के छोग ही करते हं। हिन्दुस्तान पाकिस्तान से डरता है और 
पाकिस्तान हिन्दुस्तान से । इसलिए दोनों सेनाएँ रखते हैं | 

अमेरिकावाले कहते हैं कि हम न सिर्फ अपनी रक्षा के लिए, बढ़िकि 
सारी छुनिया की रक्षा के लिए और दुनिया में शान्ति प्रस्थापित करने के लिए 
सेना रखते हैं । वे बल्वान्‌ होने के कारण सेना छोड़ नहीं सकते और हृ॒म दुर्बल 
: होने के कारण सेना छोड़ नहीं सकते। यह माया देवी का फेरा है। सत्र 
अपनी-अपनी बात चलाने की कोशिश करते हैं | सारी दुनिया में शांति कैसे 
रखी जा सकती है, यह वे सोचते नहीं, क्योंकि अवाह में फँसे हुए हैं । फिर 
'भी परमेश्वर की कृपा से हम प्रवाह में उतने फँसे नहीं हैं। हमारी आजादी 
'क्ी लड़ाई दूसरे ढंग की थी। इसीलिए हिंदुस्तान आज इस हालत में है कि 
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वह अपना रास्ता चुन सकता है--हिंसा या अहिंसा का | दोनों का नियोजन 
कर सकता है। नवे-नये तरीके, जो दूसरों को यूझते नहीं, हमें वश सकते ईं । 
इसलिए नहीं कि हमें अक्ल ज्यादा है। इम तो छोटे हैं, लेकिन हमारे यहाँ 
आत्मशन की परंपरा चलती आ रही है। 


मैं बुद्ध भगवान्‌ के चरण-चिहों पर 


अभी कवि ने गाया कि विनोवा बुद्ध मगवान्‌ के चरण-चिद्दों पर चला है। 
यद्यपि तुलना करना गत है, फिर भी उसने जो कद्दा, वह सही है। लेकिन 
बुद्ध भगवान्‌ तो मद्दान ये और दम अत्यंत क्षुद्र हें | उनकी छुलना में हम कुछ 
भी नहीं जानते, अगर वे एक रुपये का जानते हैं। तो हम एक पाई का। 
फिर भी दम ज्यादा बानते हूँ । क्योंकि हम उनके कंधों पर बैठे हैं, जिस तरह 
बाप के कंधे पर बैठा हुआ बच्चा बाप से छोदा होने पर भी बाप से ज्यादा 
देखता है, इसी तरह हम उनसे बहुत छोटे होते हुए भी अधिक जानते हैं । 
उनकी तुलना में हमारी कोई हस्ती ही नहीं है। फिर भी बुद्ध के जमाने में लो 
काम नहीं बन सकता था, वह आज बन सकता है, क्योंकि उनका अनुभव 
हमारे पीछे है। इम छोटे हैं, पर हमारा कार्य बड़ा है । 
दुगोवती ( विहार ) 
१४-९-०७०२ 
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मैंने कम्युनिस्टों की आलोचना जरूर की और करता भी हूँ, क्योंकि में 
उनको अपना भाई समझता हूँ। वे गलत रास्ते परज्ञा रहे हैं, फिर भी में 
अपना कर्तव्य मानता हूँ कि उन्हें समझाऊँ। में चाहता हूँ कि वे भी मुझे ठीक 
तरह से समझे और फिर मुझ पर दीका करें | मैंने उन पर लो टीका की, वह 
कट नहीं, स्पष्ट थी । उन्होंने क्रांति का एक शा बनाया है, लेकिन मेरा 
कहना है कि ऐसे बने-नाये शासत्र के अनुसार क्रांति नहीं होती। वे तो 


न रब 
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कार्ल मार्क्स के वाक्य को ही वेद-वाक्य के समान मानते हैं; लेकिन. अगर आज 
कार्ल मार्र्स खुद होता, तो उसे भी इस तरह की विचार-घारा पसन्द न आती। 
अगर वह आज होता, तो इस पर गौर करता और नयी बातें सुझाता। हम 
युस्तकनिष्ठ या शब्दनिष्ठ बनेंगे, तो क्रांति नहीं हो सकती। एक देश में 
जिस ढंग से क्रांति हुई, उसी ढंग से दूसरे देश में नहीं होती | क्रांवि तो देश, 
काल, परिस्थिति पर निर्भर रहती है । 

यह जो नहीं समझते, उन्हें में समझाऊँगा । मेरा उन पर प्रेम है। उनमें से 
कई लोग मेरे मित्र हैं। उन्होंने एक-दो जगह सुझे मानपत्र और दानपत्र मी दिये 
हैं। फिर भी अगर वे मानते हैं कि मेरा रास्ता ठीक नहीं है, तो उन्हें यह मानने 
का पूरा हक है। लेकिन मैं उनसे कहता हूँ कि आप जरा सत्र रखो और 
देखो | जो आप चाहते हैं, वही में भी चाहता हूँ । वह है गरीबों का हित | 
:इसलिए बाहर की चीजें यहाँ छाने से कुछ फायदा नहीं होगा । 

बेदखलछ मत होना 

कम्युनिस्टों ने मुझे वेदखलियों के बारे में सवाल पूछा है। मैंने तो वेद्खलियों 
"का अत्यन्त जोरदार विरोध किया है। लेकिन में नारे छगाना नहीं जानता। 
मैंने काशी में किसानों से कहा था कि आप बेदखल क्‍यों हो रहे हैं ! आप 
अपनी जमीन पर शान्ति से डटे रहिये। अगर कोई आपको पीटना भी चाहे, 
तो पीयने दो । हुशशासन के हाथ के समान पीटनेवाले के हाथ पीटते-पीटते 
थक जायेंगे। मेरे इस कथन से सब्र जाग्रत हो गये और फिर उत्तर प्रदेश की 
सरकार ने बेदखली बन्द कर दी। में चाहता हूँ कि बिहार में भी यह हो जाय | 
मैं तो वेदखल को हुई जमीन भी दान में माँगता हूँ । में वह जमीन उन्हींको 


! /ूँगा, जिन्हें वेदखछ किया गया हो । इससे वेद्खछ करनेवाले के पाप भी मिट 


जायेंगे, वेश्व॒द्ध होंगे। में उन्हें दोष देना नहीं चाहता, उन्हें भी शुद्ध 
करना चाहता हूँ | लेकिन मैं तो काम ही करना जानता हूँ, नारे लगाना नहीं,। 
ईश्वर का नाम नहीं छोड़ सकता ! 
कम्युनिस्ट छोग हृदय-परिवर्तन की हँसी उड़ाते हैं, लेकिन में कहता हूँ कि - 
हृदय-परिवर्ततन तो आपका ( कम्युनिस्टों का ) ही हुआ है । काले मार्क्स को 


बने-वनाये शास्र से ऋन्ति न होगी १८९: 


एक कितात्र ने आपका हृदव-परिवर्तन किया है। क्या माक्स लाठी और 
पिस्तौछ लेकर आप पर साम्बबाद छादने आया था १ आप तो पुत्तक के कारण 
ही साम्यवादी बने हैं। शंकराचाय ने जिस तरह विघार-प्रचार का काम 
किया, उसी तरह हमें भी करना है | हमें स॒को समझाना होगा। मेरी समा 
में इजारों लोग आते ह ओर मेरी बातें छुनकर घर जाकर कद्ते हैं कि दृरज 
की रोशनी, हवा ओर पानी की तरह बमीन भी परमेश्वर की देन है |? इससे 
बढ़कर कम्युनिस्ट ओर क्या चाहते हैँ ! लेक्रिन अगर वे परमेघ्वर के नाम का 
ही विरोध करते हैं, तो में उनते कहूँगा कि उसका नाम न लेना मुझसे नहीं 
होगा | आप मुझे माफ करें । 
भूद्ान की प्रेरणा कहाँ से ९ 

मुझसे पूछा गया है कि क्या यह सही है कि तेलंगाना से ही आपको 
भूदान-यश की प्रेरणा मिली !? इस पर मेरा कहना है कि मूदान-यश्ञ की प्रेरणा 
मेरे मन में चार-पॉच साल से घल रही थी। गांधीजी के बाद जब में दिल्ली 
में मेवातों और शरणायियों में काम करता था, उसी समव यह समस्या मेरे 
सामने खडी हुई थी। पाकिस्तान से आनेवाले शरणार्थियों में हरिज्ननों को 
जमीन नहीं मिल रही थी | इसीलिए मैंने उसके लिए कोश्िय की और पंजाब- 
सरकार से अपील की । फ़िर सरकार ने जाहिर किया कि हरिजनों के लिए 
पाँच लाख एकड़ जमीन रखी जायगी। मेंने सरकार के इस काम की प्रार्थना- 
सभा में प्रशंसा भी की थी | लेकिन उसके बाद कुछ परिस्थितियों के कारण वह 
ऐसा नहीं कर सकी । इस पर क्रितनों ने दुःख प्रकट किया। रामेद्वरीजी नेहरू 
को बहुत दुःख हुआ । लेकिन मैंने उन सबसे कहा कि सत्र करो | उसके बाद इस 
विषय पर सोचता रहा । जब में तेलंगाना में घूमता था, तब एक जगह हरिजनों 
ने जमीन की माँग की | मेंने सोचा कि जरा गाँवचालों के दिलों को टटो्े । 
फिर मैंने हिम्मत करके जमीन मांगी । वहाँ मुझे जमीन मिली और फिर इस यज्ञ 
का आरम्म हुआ | 

इसका मतलब यह है कि भगवान्‌ दी इस काम को चाहता है। भेरे इस 
यश का आरम्भ तेलंगाना में जरूर हुआ है, लेकिन कपम्युनिस्टों के कारण नहीं 
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हुआ | मैं कम्युनिस्टों को विश्वास दिल्वना चाहता हूँ. कि मेरे मन में उनके 
पति बुरा भाव नहीं है, अच्छा ही भाव है। किसीके मन में क्या भाव है, यह - 
जानने के लिए भगवान्‌ ने हमारी छाती पर कोई खिड़की नहीं रखी, यह 
उसकी गरूती हो गयी । अगर होती, तो आप देखते कि मेरे मन में आपके 
पति कितना प्रेम है । 


अक्सर 
२४-९-१०२ 
ऋान्ति संक्रान्ति बने  एव८ ; 


भाज से ढाई हजार साल पहले आपके इस प्रदेश में एक महान 


ञ् पुरुष का 
आविर्भाव हुआ था | उसने विश्वविजय कैसे प्राप्त की जाय, इसका एक मंत्र 
हमें दिया है। उनके प्रेम ओर निर्बैरता के संदेश का परिणाम न केवल 


हिंदुस्तान पर, बिक हुनिया के दूसरे देशों पर भी हुआ | आज जब कि दुनिया 
में लड़ाई-झगड़े और कशमकश चल रही है, तो उनके विचारों का स्मरण 
इुनिया को अधिक हो रहा है | डुनिया के सारे बिचारक आज उसी नतीजे 
पर आ रहे हैं, जिस पर भगवान्‌ उद्ध ढाई हजार साल पहले आये थे | 
« अकोधेन जिले कोधस? 
उन्होंने कहा : 
भकोधेन जितने कोधं, असाईं साधना जिने। 
. जिने कद्रिय॑ दानेन, सच्चेनालिकवादिनस्‌ ॥| 
अगर इमारे सामने गुस्सा नजर आता हो और हम उसे जीतना चाहते हों, 
उस पर फतह हासिल करना चाहते हों, तो इममें परम शान्ति चाहिए | सामने- 
वाले में जितनी मात्रा में क्रोध होगा, उतनी ही मात्रा में हममें शान्ति होनी 
चाहिए । शान्ति से ही हम क्रोध को जीत सकते हैं । भगवान्‌ बुद्ध ने किसीको 


ञ्ल्ज 


अ्ड+े इचध्थडी 
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कायरता से तलवार के वच्च होता है, उसकी अहिंसा का उन्होंने प्रचार नहीं 
क्िया। उन्होंने तो हमें विचार-मंत्र दिया कि अक्रोध से क्रोध को जीतना 
चाहिए | यदि हम दूसरे का शस्त्र लेकर उठी पर हमछा करना चाहते हैं, तो 
दुनिया में शान्ति निर्मित नहीं हो सकती । अक्रोघ से लड़नेवाला ही क्रोध को 
जीत सकता है| 

परशुराम ने भी यह प्रयोग किया था। उन्मत्त क्षत्रियों को सबक सिखाने 
के लिए उन्होंने ब्राह्मण होते हुए भी शस्त्र धारण किया और एक बार निः्षत्रिय 
पृथ्वी बनायी | लेकिन उससे क्षत्रिय नष्ट नहीं हुए। इसलिए फिर से उसने 
शस्त्र धारण किया। इसी तरह उसने इक्कीस बार छ्षत्रियों को नष्ट करने की 
कोशिश की. फिर भी क्षत्रिय नामशेप नहीं हुए । वे केसे नामशेप हो सकते 
थे. जब कि परशुराम ने खुद हाथ में शस्र लेकर क्षन्रियों की वृद्धि की ! वह 
खुद क्षत्रिय बन गया । जैसा बीज बोया, वेसा फल पाया। उसने क्षत्रियत्व का 
बीन बोवा, इसलिए उसमें से अनन्त गुगा क्षत्रिय ही निकल सकते थे | ये सारे 
पूर्वजों के अनुमव भगवान्‌ बुद्ध के सामने थे। उन्हेंने बिहार के छोगों को 
उनकी ही भाषा में यह सन्देश सुनाया कि इस दुर्जनता के वश मत होना, 
भागना नहीं । दुजनता पर सत्ता चलाना घाहते हो, तो उसे अपने हृद 
प्रवेश मत करने दो । अगर उसने ग्रवेश पाया, तो वह हमारे हृदय को भी 
जीत छेगी | इसीलिए असाधुत्व को पराजित करने के लिए साधुत्व आवश्यक 
है | कंजूसपन को दूर करने के लिए उदारता ही चाहिए । सत्य से मिथ्या का 
लोप करना चाहिए। अंधकार से अंधकार प्रिट नहीं सकता, चढ़कर गहरा 
और दुद्दरा हो सकता है | उसे मिदाने के लिए उसके विरुद्ध शक्ति याने प्रकाश 
चाहिए । बच्चे के अशान को मिद्वने के लिए उस्ताद में ज्ञान होना चाहिए | 
अजश्नान के सामने अज्ञान खड़ा करके हम उसे नहीं जीत सकते | इस तरद्द को 
मिसालें हम अपने जीवन में देखते हैं । 

हिंसा और विज्ञान-युग 

लेकिन बहाँ समाजब्यापी कार्य करना पड़ता है, राष्ट्रीय दृष्टि से काम करना 

पड़ता है, वहाँ मनुष्य अभी तक इस निर्णय पर नहीं आया कि अक्रोध से क्रोध 
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को जीता जा सकता है। उस क्षेत्र में अभी भी प्रयोग चल रहे हैं । अमेरिका 
और रूस ऐसे प्रयोग कर रहे हैं। दूसरे छोटे-छोटे देश भी उनके घरण-चिहों 
पर चलते हैं और छोठे-मोटे प्रयोग करते हैं | वे प्रयोग क्‍या हैं ? एक देश के 
पास एवम बम है, तो दूसरा उससे भी बढ़कर एटम बम या हाइड्रोजन बम 
बनाने की कोशिश करता है | इस तरह उच्तरोत्तर संहारक शर्तों का संशोधन- 
चलता है। वे समझते हैं कि इससे शान्ति निर्माण हो सकेगी, इम दुनिया को 
सुख दे सकेंगे और (वन वर्ड” बना सकेंगे । इसीलिए उत्तम-से-उत्तम शछ्ों से 
वें अपने को सुस्त रखने की कोशिश करते हैं। 
किन्तु इन प्रयोगों से शान्ति नहीं, अशान्ति ही बढ़ सकती है । विज्ञान के 
इस युग में जो शस्त्र बढ़ावेंगे, वें दुनिया का खातमा ही करेंगे | लेकिन वे ऐसा . 
इसलिए कर रहे हैं कि वे इस बात को नहीं समझते | वे एक प्रवाह में बह- 
रहे हैं| विश्वयुद्ध का सूत्र एक पुरुष के या थोड़े-से पुरुषों के हाथ में नहीं 
रहता। सारे एक प्रवाह में वह जाते हैं| 'प्रकृतिस्त्वाम्‌ नियोक्षति? वे अपने 
प्रकृति के अनुसार काम करते हैं। इसीलिए वह कोई नियोजन या आयोजन 
नहीं होता, अनुवर्तन हो जाता है। गत महायुद्ध में चचिल से कितनों ने पूछा 
कि आप युद्ध के उद्देश्य बताइये | कुछ दिन तक उसने कुछ तो बताया, लेकिन 
एक दिन साफ कहा कि “युद्ध का उद्देश्य विजय हासिल करने के सिवा और 
क्या हो सकता है !! इसका मतल्ब यह है कि हम युद्ध में फँस गये हैं. और 
मरते दम तक लड़ने के सिवा हमारे हाथ में कुछ नहीं है । इस तरह सब लोग 
.. बुद्ध में फैंस जाते हैं। जो जीतता है, वह भी हारता है और जो हवारता है, वह 
... खतम हो जाता है | इस युद्ध में अब जीत भी हार बन गयी है | 
«युद्ध के बाद फिर शांति का जमाना आता है, लेकिन वह शांति नहीं 
. होती | निद्रा या थकान की प्रतिक्रिया होती है। दिनभर उद्योग करने के बाद 
* च्यक्ति के लिए रात को सोना लाजिमी है। लेकिन सोने के बाद दूसरे दिन वह 
फिर से उत्साहित होकर काम करता है | इसी तरह युद्ध और शांति का चलता 
है। अब छोग कबूल भी करते और कहते हैं कि शांति नहीं, ठंडी लड़ाई चल 
रही है। आज आप कोई भी अखबार खोलकर देखिये, तो किसीका खून 
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हुआ है, किसीको गद्दी पर से उतारा गया है, क्रिसीको अर्धचद्ध छगावा 
है--यही सारा किस्सा उसमें पढने को मिलेगा। 
भूमि-समस्या के निमित्त से धर्मे-चक्र-प्रवर्तेन 

लेकिन इसके लिए क्या उपाय है? मानव को अब चिन्तन करने की 
जरूरत है| मानव का दिमाग अगर सोचने छायक किसी देश्व में है, तो वह 
भारतवर्ष में है, क्योंकि यहाँ संस्कारों का एक प्रवाह चला आया है। यहाँ पर 
कुछ गु्गों का विकास हुआ है। हरएक देश के अपने-अपने गुण दवोते हैं । 
भारत के गुग मारतीयत याने अहिंसा, निरवर-शत्ति ही है। वह तो विजय का 
साधन दे | लो हार मानता है, डरपोक बनकर चुप ब्रैदता और आछसी है, 
बह कभी निर्वेर-ब्रत्ति नहीं बन सकता | वह अद्दिंसा अन्दर से रखता है, लेकिन 
उससे तो बेहतर वह है, जो बाहर से लड़ लेता है। “मरणान्ताणि चैराणि?-- 
मरने के बाद उसका वैर खतम हो जाता है। मन के अन्दर वैर रखनेवाला 
अ्हिंसक नहीं है | वह तो बहुत ही भयानक है । जो बाहर से नहीं लड़ता, 
वह भयंक्र हिंसक है। निवेरता निष्कियता नहीं है | वह कोई 'निगेटिव! 
( अभावरूप ) अवस्था नहीं, बढ़िकि क्रियात्मक पराजिटिवः ( मावरूप ) अवस्था 
है। वह एक शक्ति है। उस धाक्ति के सामने टिकनेवाला बछ, जिसे आज तक 
दुनिया ने नहीं देखा, वह है आत्मतत्त। इसीलिए आज मेरा यह प्रयत्त चल रहा 
है कि उसको भूदान-यश द्वारा प्रकट करें। 

भगवान्‌ बुद्ध ने मी अहिंसा को फेलने की चेट्टा एक मसला लेकर की 
थी | उस समय यज्ञ में पश्चु-हिंसा होती थी। उसे देखकर उनका हृदय ध्यथित 
हो गया ओर उन्होंने यज्ञ की पशु-हिंसा का बाहरी मसला हाथ में लिया और 
उसे हल करते-करते अह्िसा-घर्म दुनिया को सिखाया। यह घमर्म जीतने का 
धर्म है। इस विजय-घम का प्रवर्तन उन्होंने किया, केवछ एक तत्त्व-बिचार का 
प्रचार नहीं किया और न किया ही जा सकता है | तुल्सीदासवी ने कहा है ; 
'सरसे अद्यविचार भ्रचारा ।! भक्ति, कम और तत््व-विचार का त्रिवेणी-संगम 
निनमें हो, वही सच्चा भक्त है। भक्ति को उन्होंने गंगा कहा, कम को यमुना- 
ओर तत्त्ब-विचार को सरस्वती | ब्रह्मनविचार का प्रचार याने गुप्त सरस्वती नदी | 
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इसीलिए, केवल ब्रह्म का तत्त्व-विचार अव्यक्त है, व्यक्त नहीं । उसे व्यक्त करना 
है, तो कोई प्रत्यक्ष कार्य, व्यावहारिक मसछा हाथ में लेना चाहिए। फिर 
उसके साथ-साथ तत्त्व-विचार का प्रचार हो जाता है। हम बुद्ध का अनुसरण 
कर रहे हैं। यह धर्म-चक्र-प्रवतन का काम है। में तो त॒च्छ हूँ । लेकिन बुद्ध 
ने जो किया, वही हम भी कर रहे हैं। भूमिददीनों की समस्या इसीलिए हमने 
आज उठायी है| 


प्रेम से ही मसछा हल होगा 


लोग मुझसे पूछते हैं कि क्या प्रेम के तरीके से यह मसला हल होगा! 
मुझे ताज्जुन होता है कि जिन्होंने सारा जीवन कुठ्ुंब के प्रेम के आधार पर 
ब्रिताया, प्रेम के अनुमव के बिना जिनका एक भी दिन नहीं जाता, वे ही मुझसे 
ऐसा सवाल कैसे पूछते हैं ! में कहता हूँ कि मानव में प्रेम-शक्ति है या द्वेष- 
शक्ति, इसका फैसला एक कसौटी पर रखकर हम कर सकते हैं। मानो, किसीका 
खून हुआ, तो फौरन तार जाता है और अखबार में भी वह बात छप जाती 
है | लेकिन इससे उदटा दृश्य अगर किसीने देखा कि कोई माता अपने बच्चे: 
को प्यार से दूध पिंछा रही है, बीमार बच्चों के लिए. रात को लगातार दूस-द्स 
दिन ज्ञाग रही है, तो क्या उस दृश्य का आप तार भेजेंगे ओर अखबारवाले 
भी छापेंगे ! आखिर वह क्‍यों नहीं होता ! इसीलिए कि प्रेम तो मनुष्य का 
स्वभाव है । लेकिन उसके विरुद्ध कोई चीज बनी, तो उसका रिकार्ड इतिहास 
में आता है और अखबार में छापा जाता है। मनुष्य का जीवन ग्रेममय है। 
बह प्रेम से ही आदि से अन्त तक रहता है। उसका जन्म प्रेम से होता है, 
प्रेम से उसका पालन होता है और प्रेम से ही उसकी मृत्यु होती है। मरने- 
वाले के दर्शन के. लिए उसके मित्र दोड़ जाते हैं और वह भी उनका दर्शन 
पाकर-समाघान से मरता है और प्रेममय परमेश्वर के पास पहुँच जाता है। 
निस तरह समुद्र की लहरें कहीं भी जायें, जल्मय ही होती हैं, उसी तरह 
मनुष्य-जीवन भी ग्रेममय है तत्र भी मनुष्य कैसे संदेह प्रकट करते हैं. कि प्रेम 
से कभी.भूमि का. मसला हल हो सकता है ! 
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ब्प 


कहते ई कि जिन्होंने आज तक गरीत्रों को चूया, वे क्या आज बदल 
लायँंगे ! लेकिन वे अज्ञान के कारण चूमते हैं। बच्चा कमी-कमी दूध पीते हुए. 
माता का स्तन चूसते-चूमते उसे दाँत छगा देता है, और फ़िर माता थोड़ी 
देर के लिए उसे दर कर देती है | लेकिन वह अज्ञान के कारण ऐसा करता 
हैं। अगर श्रीमान्‌ मनुष्य भो देखेगा ओर उसे भान कराया जायगा कि गरीत्र 
लोग उसीके कारण दुःखी हो रहे हैं, तो वह फिर ऐमा नहीं करेगा । 
मानव सूलत: सज्वन हे. 

कोई पूछते हैं कि क्या व्यात्रों में ओर ठिंहों में भी प्रेम द्ोता है १ में 
कहता हूँ, /हां, दोनों में होता है । दोनों ही अपने बच्चों का प्रेम से पालन 
करते हूँ | प्रेम तो सभी प्राणियों में होता है । लेकिन मनुष्य तो सदेव प्रेम से 
जीता हे। सिंह जब अपने मक्षम पर हमछा करता है, तो उसे भश्नग पर दया 
नहीं आती । वह मक्ष्य मागता है, इसलिए उसे गुस्सा आता है। लेडिन क्‍या 

मनुष्य भी वैसा करेगा ? अगर कोई संतरा हमारे मुँह में जाने के पहले भागने 

लगेगा, तो हम उस पर भी सिंह के जैसा हमला करेंगे; क्योंकि उसका संत्रंघ 
क्षुधा से जोड़ा गया है। ठेकिन गरीब छोग श्रीमानों के मध्य नहीं हैं। गरीब 
को देखकर उनके मन में ऐसी वासना पेदा नहीं होती, जो सिंह में हिरण को 
देखकर होती है | हम एक-दूसरे का भक्षण करनेवाले नहीं हैं । 

पुकरात ने कहा है कि सब्र दोप अज्ञान के कारण निर्माण होते हैं और 
ज्ञान से सतर-के-सब्र दुराचार, घुराइयाँ आदि दूर हो सकते हँ। इन सबके पीछे 
मनुष्य की दु्ता नहों है, अज्ञान है। मनुप्य मूलतः समन है। हमने देखा है 
कि चोर, डाकू भी साधु को प्रणाम करते हैं। अगर वह दिलछ से, उत्कव्ता से 
डाकू होते, वो उनको साधुओं को नमस्कार करने की जरूरत न पड़ती। वे 
इसीलिए प्रणाम करते हं कि उनके द्वदय में भी अन्दर से निर्मेठता, पावनता 
है | गीता कहती है--कोई अत्यन्त दुराचारी भी क्यों न हो, लेक्रिन अगर वहद्द 
मेरी भक्ति करता है, तो फोरन अनन्य भक्त बन सकता है । 

दुर्जेन भी सज्जन बन सकता हे. 
लोग अक्पर पूछते हैं. कि अत्वन्त दुराचारी फोरन कैसे भक्त बन सकता 
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है ? लेकिन वह दुर्जन तो परिस्थितिवश दुराचारी बनता है। वह दुराचारी के 
ग्भाव में ही बह जाता है। लेकिन जिस क्षण उसे उसका भान हो जाता है, 
उसे वस्तु का स्वच्छ दर्शन हो जाता है, उसी क्षण वह बदछ जाता है। इसके 
लिए फिर कोई निमित्तमात्र बन जाता है, जो उसे इसका दर्शन कराता है | सच्चे 
दुर्जनों की एक खूबी है । इसीलिए मेरी उन पर अधिक श्रद्धा है। वे अज्ञान के 
कारण दुराचारी होते हैं। उनमें दंभ या ढोंग नहीं होता । अत्यन्त दुराचारी. 
और सदाचारी, दोनों अत्यन्त निकट रहते हैं, जैसे एक वर के दो सिरे | 
इसीलिए उनमें परिवर्तन होना बिलकुल आसान होता है। दुजन अत्यन्त 
अव्पकाल सें महान्‌ सलजन बन सकते हैं। मनुष्य की मानवता, मानव-हृदव 
को पावनता और सजनता में अगर हमारी श्रद्धा नहीं है, तो यह मानव का 
जीवन जीने छायक नहीं है। फिर हम सबको गंगाजी में जाकर दब मरना 
चाहिए । भव्य सत्य का कभी नाश हो सकता है ? अस्त्य की कोई हस्ती दी 
नहीं। प्रकाश के सामने अंधकार टिक नहीं सकता। प्रकाश भावरूप है, 
अंधकार अभावरूप | ढुर्गुण शरीर के होते हैं और सदगुण आत्मा के । शरीर 
चंदरूता है, इसलिए दुर्मुण भी बदलते हैं। लेकिन आत्मा तो स्थिर है, इसलिए 
सद्गुण भी स्थिर हे । हंस के समान हमें सदूगुणों को चुन लेना चाहिए। जो 
इसकी पहचानता है, वह बड़ा भारी काम कर सकता है। 
साध्य और साधन, दोनों में क्रांति 
क्रांति तो संक्रांति होनी चाहिए. और उसके लिए अच्छे साधन चाहिए | 
जो हाथ में तलवार लेगा, वह तो दकियानूस और पुराण-मतवादी साबित होगा | 
अगर में हाथ में तलवार लेता हूँ, तो जिसके खिलाफ लड़ना चाहता हूँ, उसीकी . 


. छाया बन जाता हूँ। लड़ाई में उसे खतम करने के बाद भी उसकी आत्मा भेरी 


आत्मा में प्रवेश करती है ओर वह हमेशा के लिए जिन्दा रहता है। फिर वह 
जितना दुजन था, उतना ही मैं चन जाता हूँ । इसलिए जहाँ साधन और साध्य, 
दोनों में ही परिवर्तन हुआ है, वहाँ सम्यक्‌ क्रांति या संक्रांति होती है। सूर्यनारायण 
दक्षिण को छोड़कर त्रिल्कुल ही दूसरी तरफ जाता है, तब हम उसे संक्रांति 
कुइते हैं। अगर इम शस्त्र लेकर उद्टी बातें करते हैं, तो जिनके खिलाफ 
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लड़ना चाहते हैं, उन्हींका उद्देश्य लेते हैं । इसलिए हमारे उद्देश्यों का उल्टा 
परिगाप आा जाता है| काशी का जप होने पर भी अगर रास्ता कलकतते छा 
लिया जाव, तो हमें कलकत्ता ही पहुँचना लछाबिमी है, हम काशी नहीं था 
सकते | इसी तरह अगर हम ओऔजार भीर शत्र पुराने ह्वी लेते हैं और अच्छे 
उद्देश्य रखकर दुर्जनों से छच्ते हैं, तो में कहता हूँ कि आपके उद्देश्य तो 
अच्छे हैं, लेकिन आप भोले हैं। इसलिए मुझे आप पर दया आती है, गुप्ता 
नहीं आता | जिन झर्मों से पजीवादी लड़ते हैं, उन्होंसे हप लड़ेंगे, तो उपमें 
उन्हींकी नीत होना लाजिमी है । 
बिहार की पावन भूमि 

बुद्ध के वंशजों, पावन बिहार के भाशयो, आपके इस प्रदेश में एक 
अ्दिंसक क्रान्ति होने था रही है। इसलिए ऐसा मत कहो कि बाबा जो 
माँगता है, उतना त्याग हमसे कैसे होगा। जत्र आँधी आती है, तो परिन्दे 
की तरह पत्ते भी उड़ने लगते हैं। अचेतन में भी चेतन की शक्ति आती है । 
फिर आप तो चेतन ह। बुद्ध ने जो प्रेरणा दी, वह आपके खून में है | उम्मीद 
रखो कि यह मसला प्रेम से हल करेंगे | 

गांधीजी ने यद्यपि कई सालों से अहिंसा का प्रयोग घछाया था, फिर भी 
उन्होंने कहा कि चा्पारन में मुझे अहिंसा देवी का साक्षात्कार हुआ। प्रिहार 
की मिट्टी में ही वह गुग है। यह भूमि बुद्ध मगवान्‌ की और जनक की भूमि 
है। महावीर ने जहाँ संचार किया था और चक्रवर्ती अशोक नहाँ उत्तन्न 
हुए थे, ऐसी यह भूमि है। उनके वचन वहाँ मी हैं। झब्द अमर है। वह 
हवा में होता है। हमें सिर्फ उसे रेडियो के समान पकड़ने का तरीका माद्म 
होना चाहिए। अगर शब्द इतना नित्य व्यापक है, जो मिय्ता नहीं, तो 
विचार कैसे मिंट सकता है ! क्‍योंकि वह तो अत्यन्त शक्तिशाली होता है। 
इस भूमि में बुद्ध का वह विचार फेज हुआ है क्रि दूसरों के ढुःख में दुःखी 
ओऔर सुख में छुखी बनो । भगवान्‌ बुद्ध की इस भाग्यवान्‌ भूमि के मिवासी क्या 
ऐसी दुर्ब शैका प्रकट “करेंगे कि विनोत्रा को जमीन कैसे मिलेगी! में तो 
केवड छठा हिस्सा माँगता हूँ । जिस तरह भ्रपतर पुष्प से सार लेता है, परन्तु 
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उसे जरा भी तकलीफ नहीं देता, उसी तरह मैं भी दान माँगता हूँ, जिससे 
किसीको कुछ तकलीफ नहीं होगी | छठा हिस्सा देना याने दुःख मिठाना है। 
पानी बाढ़ो नाव में 

कबीर ने छोगों से कहा था कि में आपको वैराग्य नहीं सिखा रहा हूँ, 
बल्कि व्यवहार की शिक्षा दे रहा हूँ। यह कहकर उसने कहा ; “पानी बाढ़ो 
नाव सें, घर में बाढ़ो दाम | दोनों हाथ डलछीचिये, यही सयानो काम ॥? 

नाव में पानी बढ़ जाने से खतरा है, उसी तरह घर में सम्पत्ति बढ़ जाने से 
खतरा है। नाव के लिए पानी की जरूरत है। परन्तु पानी नाव के नीचे होंना 
प्वाहिए, नाव में नहीं । उसी तरह सम्पत्ति की भी आवश्यकता है, परन्तु घरों 
'में नहीं, समाज में । घर में सम्पत्ति बढ़ जाने से वही खतरा पैदा होता है और 
इसीलिए उसको भी दोनों हाथों से बाहर फेंक देना चाहिए. | तभी नाव बचती 
है। उसने कहा, यही व्यवहार-शासत्र है। जैसे फुटबॉल का खेल होता 
'है, उसमें मेरे पास गेंद आया और मैंने उसको अपने पास ही रखा, तो खेल- 
 खतम हो जाता है, इसीलिए मेरे पास गेंद आते ही मेरा कतंव्य हो जाता है 
कि फौरन उसे छात मारो और दूसरे के पास फेंक दो। फिर वह भी उसे 
तीसरे के पास फेंकेगा | इस तरह खेल चलता रहेगा। 

इसी तरह हमारे पास सम्पत्ति आयी कि हमें उसे छात मारकर दूसरे के 
पास फेंक देनी होगी | फिर वह भी उसको तीसरे के पास फेंकेगा । और इससे 
समाज में जीवन का खेल अत्यन्त सुखमय होगा | यह व्यावहारिक बुद्धि है |: 
: संन्यास नहीं है। यह तो एक धर्म-कार्य है। मैं तो केवछ एक प्राथमिक. 
: भूमिका समझा रहा हूँ । सारे समाज की संपत्ति बढ़ाओ, यह मूल धर्म हम 
समाज में अचारित कर रहे हैं। यह कोई कठिन बात नहीं है। दोगे दो हाथों 
से, पर पाओगे अनन्त ह्वाथों से; क्योंकि आपको तो भगवान्‌ ने दो ही हाथ' 
दिये हैं, लेकिन समाज के अनन्त हाथ हैं। अगर आप दो हाथों से नहीं दोगे, 
तो कुछ भी नहीं पाओंगे । अगर देश की सम्पत्ति बढ़ाना चाहते हो, देश को 
सुखी बनाना चाहते हो, तो कंम-सें-क्म भूमि, जो परमेश्वर की देन है, गरीत्ों 
के पास पहुँचा दो। 
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मेरा विश्वास है कि छोग देनेवाले हैं। उनके लिए देना छामिमी है| 
न देने की कोशिश करने पर भी उनके हाथ नहीं ढक सकते; क्योंकि इस 
काम के पीछे एक सत्य और बुनियादी धर्म-वेचार है। यह विचार युग की 
पुकार के साथ मिल गया है | 
जारा 
२९-९-ण२ 
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गीता में मगवान ने भक्त के लक्षण बताये हैं। भक्त कैसा होता है, इसके 
तस्वीर खींची है । अक्सर लोग समझते है कि भक्त तो नाचनेवाला, गानेवाला 
ब्रवानेयात्य होता है । लेकिन मगवान्‌ ने ऐसे छक्षण नहीं क्ताये। हाँ, भक्त 
नाव भी सकता है, गा भी सकता है, ओर दूसरे काम भी कर सकता है। 
परंतु भक्त का वह छक्षण नहीं है। किसी नाचने-गानेवाले को हम भक्त नहीं 
कह सकते | भक्त की पहचान नाचने-गाने से नहीं होती । 

भक्त के तीन लक्षण 

गीता कहती है : भद्देश सर्वभृतानां मैत्र:ः करण एव च ? भक्त के तीन 
लक्षण बताये हैं: (१ ) किसीका द्वेप या मत्सर या बेर न करना, (२) सबके 
साथ मेत्री करना ओर (३ ) करुणा और दवा रखना | मैं चाइता हूँ कि सारा 
सम्ताज् भगवान्‌ का भक्त बन जाव | हिन्दुस्तान के छोग भगवान्‌ के प्रेम में पागल 
हो सकते हैँ । इसी कारण आज मुझे जमीन मिल रही है। बाहरवाले तो सोचते 
ही रहते हैं कि सिर्फ मांगने से जमीन केसे मिलती है ! इस वादा ने क्या 
कौमिया की है ! लेकिन कोमिया हम नहीं कर रहे हैं, वह तो हमारे पूर्वजों 
ने की है, डिन्होंने सबके हृदय में श्रद्धा ओर भक्ति पेदा कर दी है। जिस 
तरह हमारा समाज भक्ति करना चाहता है, वैसे ही सचमुच दमारी बिन्दगी 
बन जाय ओर हमारे हृदय में प्रेम, दया, कद्णा हो और द्वेपन हो। ये 
बातें आप जह्दों देखेंगे, वहां फोरन पहचान लें कि यह भक्त है। दाढ़ी से, 
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खुले बदन से, खाक लगाने से, अनाज छोड़कर दूध पीने से-जैसा कि मैं करत । 
हूँ--कोई भक्त नहीं बनता । दूध तो गाय का बछड़ा भी पीता है, लेकिन वह 
भक्त नहीं है । पेदल घूमनेवाले मी भक्त नहीं होते । वैसे तो कई सुसाफिर, 
व्यापारी, भिखारी और ठय घूमते हैं, लेकिन इनमें से कोई भक्त नहीं होता | . 
इसलिए भक्त की पहचान तो ऊपर दिये हुए तीन लक्षणों से ही हो सकती है। 

भक्त देंष नहीं करता । हम किसका हद्वेष करते हैं ? जो हमसे आगे बढ़े 
हुए हैं, जो हमसे ज्यादा ज्ञानी हैं, ज्यादा ताकतवर हैं, ज्यादा पैसेवाले हें, 
ज्यादा सुखी हैं, उनसे हम द्वेष करते हैं। परन्तु ऐसा नहीं होना चाहिए | 
जो हमसे बढ़े हुए. हैं, उनका द्वेष नहीं करना चाहिए, | समाज में कुछ तो हमसे 
बड़े होते हैं, कुछ हमारी बराबरी में होते हैं, और कुछ हमसे छोटे होते हैं । 
(१) जो हमसे बड़े होते हैं, उन्हें अक्सर लोग नीचे गिराने की कोशिश करते 
हैं। वे आगे न जायें, ऐसा हम चाहते हैं| लेकिन आगे जानेवालों को गिराना 
नहीं चाहिए। समाज-रना ही ऐसी होनी चाहिए कि जो आगे जाते हैं, 
उन्हें देखकर हमें संतोष हो | किसीके मन में हेष और ईर्ष्या न होनी चाहिए । 
(२) कुछ लोग, जो हमारी बराबरी के होते हैं, उनके साथ सहयोग से काम करना 
चाहिए.। उनके लिए मन में मेत्री की भावना होनी व्वाहिए, सख्य-भाव होना 
चाहिए लेकिन आन तो ऐसा होता है कि बराबरी के होते हुए भी डनकी एक- 
दूसरे से बनती नहीं, मिलकर काम करते नहीं । भाई-माई की नहीं बनती, पड़ोसी- 
पड़ोसी के बीच अनच्रन हो जाती है। अतः सहयोग से काम करना--मिल जुल-' 
कर कंधे से कंधा लगाकर काम करना चाहिए | ( ३ ) जो अपने से छोटे होते 
हैं, दुःखी होते हैं, उनके लिए मन सें करुणा और दया होनी चाहिए । 
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हम घवाइते हैं कि सारे समाज में भक्त के लक्षण प्रकट हों । इसके लिए. 
पहला रास्ता यह है कि सबको प्रेम से समझाया जाय | हरएक व्यक्ति के पास 
पहुँचकर शान के साथ उसका उद्धार किया जाय | रसन्तों ने आज तक यह 
किया है। सत्संगति से समाज में कई भक्त बने हैं। सजन अपना संघ बनाकर 
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लोगों को भजन सुनाते हैं, उनसे अच्छे काम करवाते हैँ ओर इस तरह अपनी 
संगत से छोगों को भक्त बनाते हैं । इससे सत्संगति को महिमा प्रकट होती है । 

समाज-रखना बदलने का दूसरा रास्ता है, समाज की उन बातों में फर्क 
कर दिया जाय, जिनके कारण समाज में बुराइयाँ आती हैं। इससे सारा समाज 
अच्छा बन जाता है। अच्छा रास्ता बनाने पर उस पर बेल आसानी से 
चलने लगते हैं, फिर बलों को ज्यादा रोकने की जरूरत नहीं होती और 
गाड़ीवान आँश बन्द करके भी गाड़ी चछा सकता है। किन्तु पहले रास्ता 
अच्छा बनाना और चेलों को काबू में रखना पश्टता हैं। जब तक राषत्ता 
अच्छा नहीं बनता और अक्सर यह काम होने में देर होती है, तब तक 
वेलों को काबू में रखना पड़ता है। समान में सजनों का कुछ दबाव और 
धाक होती है। उनके प्रति लोगों की भक्ति रहती है| समान की रचना ऐसी 
बना देनी चाहिए, मिससे सब छोग टीक से बर्ताव करें । 

आज कई ढोग कहते हैं कि समाज में सारे लोग बदमाश बन गये हैं | 
लॉच-र्शितखोरी चला रहे हैं। इस तरह कुछ मिलाकर सत्र कोई सबकी 
शिकायत करते हैं। में मन में सोचता था कि इस तरह सारशा-का-सारा समान 
नहीं गिर सकता | इसलिए निश्चय ही अर्थ-रचना बिगड़ी है। समाज में ज्यादा 
पैसा पैदा किया गया है। पैसे का परिश्रव और पैदावार से कोई सम्बन्ध नहीं 
रहा है। सिर्फ कागन बढ़ाये हैं, याने कृत्रिम पैसा बढाया गया है । इस तरह 
झूठ बढ़ने से झूठ का प्रचार दो गया है। झूठा, मिथ्या और कइत्रिम पैसा पैदा 
होने से उसने सबको झूठा बनाया | पैसा छफगा है। ऐसा पैसा पैदा होने से 
सत्र लोग लोमी बन गये हैं। इस तरह समाज-रचना ठीक करें, तो रास्ता 
अच्छा बनेगा। फिर बैल को समझाने की जरूरत नहीं रहेगी | फिर भी कुछ ते 
ऐसे रहेंगे ही कि उन पर अंकुश रखने की जरूरत होगी । 

में चाहता हूँ कि समाज में अच्छाई हो | सच्च लोग भक्त और साधु बनें । 
हमारा रोजमर्रा का जीवन ऐसा बने कि लोगों को घुरा काम करने की जहरत 
ही महसूस न हो। पहले विवाह-संस्था नहीं थी। जानवरों की तरह द्धभी-पुरुष 
में संत्रंध होता था। लेकिन जब से विवाह संस्था का इंतबाम हुआ, तब से 
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समाज में कुछ अच्छाई आयी । अभी भी कुछ बुराइयाँ तो हैं ही । लेकिन अगर 
विवाह-संस्था न बनी होती, तो इतनी बुराइयाँ होतीं कि जितनी आज नहीं 
हैं। अतः सिर्फ सत्संग से काम नहीं होता । विवाह-संस्था से छोगों की 
वासना का नियमन हुआ और उस पर कुछ अंकुश रखा गया | सत्पुरुष अंकुश 
रखने की शिक्षा देते रहते हैं। लेकिन विवाह-संस्था निर्माण करना ओर सत्संग 
की महिमा बढ़ाना याने ताढीम देना--ये दो काम ऐसे हैं, जिनसे आज व्यमि- 
घार काफी हृद तक रोका गया । 
सारांश, छोगों के जीवन का रूप ही ऐसा बदछ देना चाहिए कि स्वाभा- 
विक्त रूप से ही चेल अच्छी तरह से चल सके । 
अब जमीन की सालकियत नहीं रहेगी 
. मैं सत्संगति की महिमा बढ़ा रहा हूँ, सजनों का एक संघ पैदा कर रहा हूँ। 
आज तक हमें चोदह हजार लोगों ने दान दिया और उप्मीद हे कि कुछ दिनों 
के बाद दस-पॉँच लाख छोग हमें जमीन देंगे और करोड़ों छोग हमारी बात 
सुनेंगे । तो, सजनों का एक संघ बन जायगा | इस तरह मैंने संगठन की एक 
बड़ी भारी योजना बनायी है| इसके जरिये जो हवा पैदा होगी, उससे लोगों को 
यह बात समझायी जायगी कि जमीन का कोई मालिक नहीं । वह तो परमेश्वर की 
है । इसलिए हमें मालकियत छोड़ देनी चाहिए. । आपके पूर्वजों ने चाहे पराक्रम से 
ही जमीन प्राप्त की हो, परन्तु आपने वह पैदा नहीं की है । अंग्रेजों ने मी हिन्दुस्तान 
का राज्य प्राप्त किया था, पर उन्हें चले ही जाना पड़ा । बड़े-बड़े राजा-महाराजा 
और जमींदार भी खतम हुए । इस तरह दुनिया कहाँ जा रही है, यह देखो । 
अत्र दुनिया में एक विचार फैल रहा है कि जमीन पर किसीकी मालकियत नहीं 
है। यह विचार भी अभी ही छोगों के ध्यान में आया है। पहले दुनिया में 
राजाओं का राज्य था। लेकिन आज तो कोई राजा नहीं है| सब सेवक, 
खिद्मतगार हैं । राजा, मालकियत ये सब चीजें अब दुनिया में नहीं टिकेंगी। 
एक घर में मो-बाप और छोटे-छोटे बच्चे हैं । बच्चे माँ-बाप की आजा मानते 
हैं। छेकिन जब वे बड़े हो जायैंगे, तो माँ-बाप को बच्चों के द्वाथोंकारोबार सौंपना 
पड़ेगा । इस तरह कुटुम्ब का स्वरूप बदल जायगा। तब माँ-चाप की आज्ञा 
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नए 


बच्चे नहीं मानेंगे | पालक और पाल्य का नाता नहीं रहेगा | इसी तरह भआाज 
राजा और प्रजा का नाता भी खतम हो गया है | अब बच्चों को बच्चे की तरह 
मानना होगा । आज दुनिया में सर्वत्र ज्ञान-प्रचार हो रहा है। तालीम, रेडियो 
आहि द्वारा बच्चा बढ़ा बन गया दैे। हमारे झाज़ञों ने कहा ई छि भराप्ते तु 
पोढ्दी वर्ष पुत्न॑ मिन्रवदाचरेत्‌ ।! सोलह साल के बाद वेद बाप का बेटा नई 
रहता, मित्र चन जाता है । इसलिए तन उसमे मित्र के नाते व्यवहार करना 
होगा | घर की घाभी उसे सौंपनी होगी। अब मो-द्राप सिर्फ सलाह« 
मशविरशा करेंगे। 

इतना ही नहीं, हिख्ू-घर्म का तो कहना है कि माँ-बाव को वानप्रस्थ 
हेना भीर घर छोड़कर समाव-सेवा के लिए जाना चाहिए | लेकिन भाव तोमीत 
आने तक सब छोग गहृस्थ बने रहते हैं । यह अधर्म की बात है। घर छोइने 
का मतलब यह है कि बर का कारोबार बेटे को सौंप परवि-पक्नी विपय-बासना 
को छोड़कर एक-दसरे के साथ भाई-बहन की तरह व्यवहार करें। आन तो 
ऐसी कुटामबन्ध्यवस्था है, मिससे छोठे छडटकों के साथ अलग व्यवहार दोता है 
आर बड़े लड़कों के साथ अछूग | 

सारांश, पहले लोग बच्चे थे, इसलिए राजा पिता के समान उनका पालन 
करता था। राजा अच्छा निकला, ते प्रजा का ऋत्याण होता था, ठुरा निकला, 
तो अकल्याण । जैसे किसी घर में मो-ब्राप शरात्री मिकलें, ते|!धर का सब्र 
कारोबार ब्रिगड़ जाता है, वैसे ही राजा खराब निकलने से लबक्ो तकलीफ 
गेती यो । पर अब उस समय जेसी छाचारी नहीं है। अब सबको शान दिया 
जा रहा है, विज्ञान का फ्रेछाव हो रहा है। राजानमहाराजा मिट गये हैं | इसी 
तरह जमीन का भी कोई मालिक नहीं रह सकता | 


हमारा द्विविध कार्ये 
भूमि सबकी माता है। में दो चीजे करने जा रहा हैँ: ( १) सत्मंगति 
की महिमा बढ़ा रहा हूँ, जिससे हवा बनेगी ओर फिर विचारूप्रचार ई 
क्र < 8 ह् 


प्र ( २) समाज से से जमीन की मालकिवत मिद्य रहा हूँ। में चाहता हू 
कि जमीन गाँव की बने | बिहार में कदम रखने के साथ ही मेंने दो काम 
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करना सीखे : पहला यह कि चघन्द छोगों से जमीन प्राप्त करके हवा बनाना 
और दूसरा, सब छोगों को इसलिए राजी करना कि जमीन की मालकियत छोड़ 
देँ | इस तरह यह रास्ता बनाने का काम बैल पर काबू करने का काम है। 

में चाहता हूँ कि सब भक्त बनें, भक्तों के तीनों लक्षण प्रकट हों। याने' 
बड़ों के छिए. आदर, बराबरी के छिए मैत्री की भावना और छोटों के लिए 
करुणा, ऐसी सम्राज-रचना निर्माण करनी है। ऐसी योजना बनानी चाहिए, 
जिससे आदर, प्रेम और करुणा स्वाभाविक हो जाय | यह ताढीम से ही 
सिखाना है। जब आप मुझे जमीन देते हैं, तो मेरे विचार को कबूछ करते 
हैं | कोई मुझसे यह नहीं पूछता कि तू कोन माँगनेवाल्या है ? मैं यह विचार 
समझाता हूँ कि जमीन आपके पास है, पर आपकी नहीं है। वह सबके लिए 
आपके पास आयी है | आपको यह विचार कबूछ है, इसकी कबूलियत का 
चिह है, आपका दान देना | इस तरह हजारों-छाखों छोग इस विचार को 
मानेंगे, तो फिर कानून आयेगा और समाज-रचना में बदछ हो जायगा। यही 
हमारा भक्तिल्‍मार्ग है । 
शीतकपुर ( बिहार ) 
२३-३०-०२ 


सम्पत्ति-दान-घञ्न की चोषणा ; ४०: 

आजादी के बाद देश की योजना बनाने के विषय में पचासों मत बन 

सकते हैं। हमारा देश बड़ा है, काम भी बड़ा है, अतः मतमैदों का होना 

छाजिमी है। इस बड़े देश के मसले भी बड़े हैं और अब सारी समाज-रचना नयी 

बनानी है | इसलिए इस विषय में कई मत होना स्वाभाविक है। किन्तु भिन्न-भिन्न 

विचारों के बावजूद अगर हम कोई ऐसी युक्ति खोज्न सकें, जिससे सबको एक 
ही काम में एकत्र किया जाय, तो अहिंसा प्वलेगी | 
पेदल्-यात्रा क्‍यों ९ 

मैं उस समय सत्रको बताता था कि अपने सारे पक्ष-मतभेद 'कोढ्ड स्टोरेज? 

( ठंढे भंडार ) में रखो और ठंढे दिमाग से सोचो । सोचते-सोबते मेरे ध्यान में 
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आया कि इतने से काम नहीं चछ सकता, क्योंकि हम सिर्फ शहरों तक ही 
पहुँचते हैं, देश के छृदय तक नहीं पहुँच पाते । हिन्दुस्तान का चहुत-सा 
दिमाग झहरों में है, लेकिन उसका दिल तो देहातों में है। जब तक हम 
दिल तक नहीं पहुँच सकते, तब तक जनता के विचारों में प्रवेश ही नहीं हो 
सकता | इसीछिए मैंने यह मोट्रकार का तरीका छोड़ दिया और पैदल-ही- 
पैदल घूम रहा हूँ । मुझे ऐसा लूगा कि इससे मेरे हाथ में एक नया श्र 
आया है| पुराने जमाने में भी छोग पैदल घृमते थे, परन्तु वह छाचारी का 
घूमना था । लेकिन आज का घूमना गतिमान्‌ ( डैनेमिक ) है, अगतिक 
( स्टेटिक ) नहीं | 

पुराने लोग हाथ से सत कातते थे, तो उसमें कोई बड़ी बात नहीं थी | 
कुछ छोग कहते हैं कि घरखों के रहते हुए भी हमने स्वराज्य गयाया। तब 
अब उसके बाद चरखा चलाने को क्यों कहते हो ! लेकिन वह चरखा पुराना 
था, आज का चरखा दूसरा है। उस चरखे के सामने कोई खड़ा नहीं था । जिस 
तरह चंद्र अकेला प्रकाशित होता है, उसी तरह उस सम्रय घरखे की हालत 
थी | उन दिनों का चरखा लाथारी का था। लेकित अब हम सोचकर घर्खे 
को अपनाते हैं| उसके पीछे चिंतन है, विचार है, समाज-रचना की एक 
नयी तसवीर हमारे सामने है। घरसखा चब्यनेवाले के विचार बहुत गतिमान्‌ 
होने चाहिए, यद्यपि चस्खे की गति कप्र होती है। ऐे 

भाज हम मिल के विरुद्ध चरखा चलाते हैं, तो वह हिम्मत का काम है | 
इसी तरह मेरा पैदल घूप्ना भी एक नयी बात है। छोग समझते हैं कि में: 
प्रचार के अत्यन्त गतिमान्‌ साधनों छा उपयोग नहीं करता, इसलिए पीछे जा 
रहा हूँ । लेकिन हम इस लॉउड-सीकर का तो उपयोग कर रहे हैं। में नये 
साधनों का उपयोग तो करूँगा, पर अपने-अपने खान पर। हरएक चीन का 
एक स्थान होता है। शत हृदय तक पहुँचानी है, तो एक खास रास्ता लेना 
चाहिए | तत्र मुझे धुद्ध भगवाव्‌ और शंकराचार्य की याद आयी, जिन्होंने 
पचासों ताल तक पैदल घूमकर प्रचार किया था | तुलसीदास ने भी यही किया 
था। उन्होंने जब रामायण छिखी, तब प्रचार के कोई साधन नहीं ये। उम्रक्े 
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हाथ में प्रेंस नहीं था। परन्तु बावजूद इसके रामायण का घर-घर में प्रचार हुआ | 
आज प्रेस होते हुए भी हिन्दुस्तान की किसी भी भाषा में कोई ऐसी किताब 
नहीं है, जो तुल्सी-रामायण के समान घर-घर पहुँचे । आज प्रकाशन नाममात्र 
का हो रहा हैं। उन्हें मैं प्रकाशन-मन्दिर नहीं, अग्रकाशन-मन्दिर कहता हूँ | 
क्योंकि उनके द्वारा कोई किताब गाँव-गाँव नहीं जाती है । इसलिए चित्र की 
नौका से हम नदी पार नहीं कर सकते | किन्तु तुठढ्सीदासजी ने जब गाँव-गाँव 
जाकर अपनी मधुर ध्वनि में रामायण-गान किया, तब्र उसका प्रचार हुआ।.* 
'. जिस तरीके से बुद्ध और तुलसी ने काम किया, वह छाचारी का नहीं था । 
आज के जमाने की ठुल्ना में वह छाचारी कह्दी जा सकती है, पर वे भी ऊँट 
या रथ पर जा सकते थे | फिर भी वे पैदल घूमे । चिंतन करना है, तो खुले 
आकाश के नीचे घलना चाहिए, ऐसा वेदों ने कहा है । “चरैचेति? यह वेदों का 
संदेश है | जो सोता है वह कलियुग में रहता है, जो उठता है वह ज्ेतायुग में 
रहता है, जो बैठता है वह द्वापरयुग में रहता है और जो चलता है' वह कृत- 
युग में रहता है : “कृत संपग्यते चरन्‌? | यह सब मुझे याद आया और मैंने 
सोंचा कि मुझे पैदल घूमना चाहिए । 
तेलंगाना में अहिंसा का साक्षात्कार 
जब यह साधन मेरे हाथ आया, तब मैंने उस चिंतन पर अमल किया | 
अमल करने का पहला मौका मुझे शिवरामपल्छी के सर्वोद्य-सम्मेलन के छिए. 
जाते समय मिछा । वहाँ से वापस आते समय बीच में तेलंगाना का रास्ता था 
ओर वहाँ की परिस्थिति के बारे में मैंने बहुत कुछ सुना भी था। इसहिए: वहाँ 
का मसला देखने की मुझे स्फूर्ति हुई और मैं वहाँ गया | उसका नतीजा हुआ, 
मुझे वहाँ अहिंसा की शक्ति का सक्षात्कार हुआ | अहिंसा के प्रति विश्वास 
और श्रद्धा तो मेरे मन में पहले ही थी। लेकिन अब यह सिद्ध हुआ है कि 
हिन्हुस्तान में. जहाँ पर इतने मतमेद हैं, वहाँ अहिंसा के जरिये ही काम हो 
सकता है | अपने मसले हछ करते समय हम अहिंसा से काम छेते हैं, तो 
आजादी नहीं-टिंक सकती। हिंसा का आधार छेना है, तो छोटी जमात- 
चनना होगां। जो हिंसा के तरीके सोचते हैं, वे बड़े देश की दृष्टि से. सोचते. 
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ही नहीं । अदिंसक तरीके से भूख का मसत्य हल हो सकता है, यह मुझमें 
श्रद्धा तो थी; परन्तु वहाँ जाने पर उसका साक्षात्कार हुआ। मेरे हाथ दु्बछ 
हैं, मेरा शरीर दुर्वल है, फिर भी मैंने कह दिया कि भूमि का मसला हल करना 
है, तो कदणा का ही तरीका लेना होगा । यों मसत्य इल करने के तीन तरीके 
हैँ। छेकिन में तो कझणा का ही तरीका चलाना चाहता हूँ, क्योंकि यहां 
घल सकता है | 

फिर भी मैंने उस सम्रव इस बारे में न पर्चा की, न समझे घर्चा करने की 
कुर्सत मिली, न उसे मैंने आवश्यक ही समझा | अगर चर्चा कर्ता, तो कोई 
मेरे साथ नहीं होते । कहते कि इस कलियुग में यह बात चल नहीं सकती, 
और आज तक इतिहास में ऐसा कभी नहीं हुआ है । इसडिए मुझे वे यह 
त्ञ करने की ही सलाह देते। इसीलिए मैंने सलाह नहीं छी। जो मुझे करना 
था, वह किया | तेलंगाना में झझे अनुभव हुआ कि निस भगवान्‌ ने मुझे 
माँगने की प्रेरणा दी, बढ़ी कृपाड भगवान्‌ छोगों को देने को प्रेरणा देगा | बह 
अधूरा काम नहीं करता | वहाँ जो घमत्कार हुआ, उसका असर हिन्दुस्तान 
पर पड़ा | ४ 

भगवत्‌ प्रेरणा से आगे छा काम 

उसके बाद मुझे पंडित नेहरू का निमंत्रण मिला | मैंने उनसे कहा कि में 
आडूँगा, पर अपने ढंग से । दो महंने के वाद में दिल्ली पहुँचा । दो अक्तूबर 
को हम सागर में थे, उस समय मुझे सिर्फ बीस हजार एकड़ जमीन मिली थी। 
फिर भी मैंने जाहिर कर दिया कि मुझे पाँच करोड़ चाहिए। मेने गणित किया 
कि अपने देश में करीब पाँच करोड़ भूमिददीन हैं, ओर साधारणतः फी आदमी 
एक एकड़ के हिसाब से पाँच करोड़ एकड़ भूमि की जरूरत होगी | पाँच करोड़ 
एकड़ याने हिन्दुस्तान की कुछ जेरकाइ्त जमीन का--३१० करोड एक का-- 
छठा हिस्सा हो जाता हे | इसलिए में छठे हिस्से की मांग कर रहा हूँ । अगर 
जिसकी थोड़ी भी अकछ कायम है, वह इस तरह नहीं बोल सकता। किन्तु दुनिया 
में कुछ पगले होते हैं और वे बोल उठते हैं | भगवान की प्रेरणा से अत्यंत दुर्बल 
भी काम कर सकता. है। भगवान्‌ की कृपा जड़ में भी चेतना प्रकट करती है| 


ध्ञ् कक 
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उस दिन जो मैंने जाहिर किया, उसीको रटता हुआ आगे बढा । बीच में 
मैं उत्तर प्रदेश में गया | मथुरा के सम्मेलन में एक करोड़ की माँग की और 
पहली किस्त के तौर पर पाँच छाख की माँग की | वे चुनाव के दिन थे, और जिस 
तरह कोई श्रीमान अचानक गरीब हो जाय, तो सच्च उसे छोड़कर घले जाते हैं, 
उसी तरह उस समय सब लोग मुझे छोडकर चले गये | फिर भी में एकाकी काम 
करता रद्दा। वेदों ने कहा है कि सूर्य एकाक़ी काम करता है। इसलिए, 
मैंने सोचा कि सू अगर अकेला चलता है, तो मैं क्‍यों न घूरमूँ ! 
बिहार में नया प्रयोग 
उत्तर प्रदेश में मुझे तीन छाख, पाँच हजार एकड़ भूमि मिछ्ली और बाकी की 
जमीन हासिल करने का उन्होंने संकल्प कायम रखा । उसमें उन्हें सिर्फ देहात 
में जाकर माँगने की जरूरत है । वहाँ जाने पर तो जप्तीन मिलना छाजिमी है। 
मैं काशी में वर्षा-काछ के लिए दो महीने रहा, डस समय गहरा चिंतन 
करता रहा कि किस तरह आगे बढ़ना है। सर्वोदय-सम्मेलन में ब्रिहारवाले 
आये थे और उन्होंने चार छाख का संकल्प किया था। मैं उस समय इस नतीजे 
पर आया कि बिहार का मसला ही हल करना चाहिए | “अब तो बात फैल 
गयी, जाने सब कोड !! न सिर्फ हिन्हुस्तान में, लेकिन बाहर के देझों में भी 
यह आशा निर्माण हुई कि एक नया रास्ता खुल गया है। इसी खयाल से 
वे इस काम की ओर देख रहे हैं । इसलिए थोड़ी-सी जमीन प्राप्त करने से 
काम न चलेगा। अब मुझे अपनी सारी शक्ति मसछा इल करने में लगानी 


*- घ्वाहिए और कार्यकर्ताओं को भी ऐसा ही करना चाहिए। मैंने सोचा कि जिस 
/ भूमि पर भगवान्‌ बुद्ध ने विहार किया और जहाँ महात्मा गांधी को अहिंसा 


का साक्षात्कार हुआ, उसमें यह काम भी हो सकता है | उससे हिन्दुस्तान पर 
इसका मधुर परिणाम होगा और पृथ्वी पर भी असर होगा | यही माषा और 
विचार लेकर मैंने इस भूमि में प्रवेश किया | ह 

आरंभ में जितनी कम जमीन मुझे यहाँ मिलती गयी, उतनी और कहीं 
नहीं मिली | इस काम का जहाँ उद्गम ही हुआ, डस प्रदेश त्तेलंगाना में भी 
इतनी कम जप्तीन कभी नहीं मिली । इतनी कंजूसी से यहाँ के छोगों ने काम 


सम्पत्ति-दान-यज्ञ की घोषणा २०९ 


किया | लेकिन मुझे इसका आश्चर्य नहीं होता । इससे तो मेरा उत्साह ही 
बढ़ गया है | कुआं खोदते समय मिट्टी भी छगती दे और पत्थर भी । लेकिन 
पत्थर लगने पर मेरा उत्साह बढ़ता है | में सोचता हूँ कि अब तो डाइनामाइट 
बनाऊँगा और पत्थर को फ्रोट्टैंगा । उसके नीचे पानी होना ही चाहिए | टिर्फ 
पत्थर फोड़ने की जरूरत है, तो पानी का खोत दिखाई पड़ेगा | 


आये-भूमि का विचार 


यहाँ तो मुझे एक अजीब अनुमव आया। छाखों लोगों ने मेरा संदेश 
सुना | उनमें बहुत उत्सुकता और एकाग्रता दीखी। लेकिन कार्यकर्ताओं में 
उतनी उत्सुकता और भाशा दिखाई नहीं दे रह्दी थी । इसलिए, मृझे ऐसा लगा 
कि अगर यहाँ में मजबूत बनता हूँ, तो सभी मेरा साथ देंगे । अभी-अभी सारन 
लिले में मैंने देखा कि वहाँ की भूमि प्रेम से भरी हैं। लोगों के मन में आशा 
निर्माण हुई है कि भूमिवाला बात्रा आया है, वह भूमि दिलायेगा, अत्र हमारे 
लिए अच्छे दिन आये हैं। छोग इस तरह से बोलते है, तो में खुश हो जाता 
हूँ। में चाहता हूँ कि सब छोग उठ खड़े हो जायें और कह कि हमें भूमि 
मिलनी पाहिए । 

मैंने यह बात न घीन से छाबी, न रूस से, बह्कि इसी आर्व-भृमि से 
छायी है । परमेद्वर ने मुझे सुनाया दे कि यह ( भूमि ) परमेश्वर की देन है। 
यह सबके लिए होती है। भूमि हमारी माता है ओर हम उसके पुत्र हैं। 
इसलिए भूमि-पति होने का दावा करना बहुत बुरी बात है। यह बात आच 
तक हमारे ध्यान में नहीं आयी थी, लेकिन अत्र आयी है। तो, में चाहता हूँ 
कि सत्र भूमिद्दीन उठ खड़े हो बार्ये और अपनी माँग पेश करें। थे करें कि 
हमारा हक दो, तो हम इृतक्ञ रहेंगे | गाँव-गाँव लोग इस तरद की माँग पेश 
करेंगे, तो मुझे उत्साह होगा। इस तरह प्रेम की ताकृत से एक फौच 
निर्माण करनी चाहिए.। इन गरीबों ने आल तक बहुत सद्दा है। हिन्दुस्तान 
की इड्डियों में प्रेम भरा है। में इनकी तरफ से आड़ छठा दिस्ता मांग रहा 
हैँ। में चाहता हूँ कि आप मुझे अपना माई उमसें। मघुरा में एक भाई ने 

१४ 
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मेरे समझाने पर सुझे अपना हिस्सा याने पाँच सो एकड़ दान दिया था। काम: 
करने का यही तरीका है। 
गरीबों के दान से अहिंसक सेना का निर्माण 
मैंने बड़ों से ज्यादा आशा रखी है, बीचवालों से मैं छठा माँगता हूँ. और 

छोटे लोग जो भी कुछ देंगे, उसे मेँ कृपा या प्रसाद समझँगा। में चाहता हूँ 
कि छोटे लोग भी समझें कि हमसे भी गरीब कोई हैं ओर इसीलिए उन्हें हमें 
ध्पन्न पुष्प फर्ल तोयस! कुछ तो देना चाहिए। क्‍या सुदामा के लिए यह 
लाजिमी था कि वह इतना गरीब होते हुए भी भगवान्‌ के पास जाते समय कुछ . 
ले जाय ? लेकिन उसने समझा कि मुझसे भी कोई गरीब है। जब सुदामा और 
शबरी का देना छाजिमी था, तो भगवान्‌ कुछ दिये बिना आप गरीबों के प्रेम 
का चिह कैसे पहचानेंगे ! फिर गरीबों का उद्धार तो स्वावलंबन से ही होगा । 
गरीब की चिंता पहले गरीबों को ही करनी चाहिए । 
मुझे कई गरीबों ने बहुत उदार दिल से दान दिया। ये ही लोग आर्थिक 
क्रांति की लड़ाई लड़ेंगे | में तो एक सेना बनाना चाहता हूँ । जो अहिंसक सेना 
के सैनिक* बनना चाहते हों, उन्हें अपने पास जितना भी है, उसमें से कुछ 
तो त्याग करना पड़ता ही है। उनकी अन्न परीक्षा करनी है। अंग्रेजों से छड़ाई 
करते समय भी इस तरह का त्याग करना पंडा | इसीमें से शक्ति पेदा 'होती 
है। क्रांतिकारी शक्ति पेदा करना ही मेरा उद्देश्य है | में एक तरह की क्रांति को 
.._ रोकना और दूसरे तरह की क्रांति को लाना चाहता हूँ। मैं स्थितिस्थापक नहीं बनना 
«५ चाहता | इसलिए, जो स्थितिस्थापक हैं, उनसे मुझे लड़ना है। लेकिन वे समझ 

४ हे कि यह प्रेम की लड़ाई है। मैं आज की हालत एक क्षण के लिए भी नहीं 
सहन कर सकता | इसीलिए मुझे अहिंसक सेना बनानी है । गरीब॑ देते हैं, 
तो उससे बड़ों को भी प्रेरणा मिलती है ओर वे ज्यादा देते हैँ। 

सें बड़ों का मित्र हूँ 
मैं चाहता हूँ. कि मेरा विचार समझ जाने पर प्रेम से दिया जाय। मैं 

गणित से नहीं मॉँगता, मैं चाहता हूँ कि कोई इतना कम न दे, जिससे उसकी 
वेश्जती हो। यह बड़ा भारी क्रांति का काम है, इसलिए सब्कों चाहिए कि 
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अपने भेद भूलकर इसमें योग दें। एक ऐसा समय आया है कि हिन्दुस्तान के 
इतिद्दास में १९५७ के पहले आशिक क्रांति हम कर सकते हैं। आज हम भेद 
भूलकर काम करेंगे, तो उस चुनाव में इमें बह दृश्य देखने को नहीं मिलेगा कि 
सज्जन छोग अनेक पक्षों में 5ेंटे हैं। उस समय तो सब सजन एक ही पक्ष में हो 
चायंगे और सब्नन और हुर्जनों के बीच मुकाबला होगा। इसलिए में पक्ष-भेद 
मिदाना चाहता हूँ, ताकि सत्र मिलकर एक मसला इल करें | 

लिनके पास जमीन है, उन्हें मे समझाता हूँ कि आपका मुझसे बढ़कर 
कोई मित्र नहीं है। में आपका भत्य चाहता हूँ। में चाहता हूँ कि आपको 
हुःख न पहुँचे। भ्रमर के समान में आपसे लेकर गरीबों को देना चाहता हूँ । 
देने से आप कुछ खोयेंगे नहीं, व्िकि भर-मरकर पार्येगे। हिन्दुस्तान को 
चचायेंगे और दुनिया को राह दिखायेंगे। अभी तक बड़ों ने कंजूसी से दिया 
है, क्योंकि उनके घरों में मेरा अभी तक प्रवेश नहीं हुआ है। मेंने सोचा कि 
मेरी अहिया उनके हृदय में प्रवेश करने में अभी तक समर्थ नहीं हुई है, 
लेकिन में उम्मीद करता हूँ कि पटने के बाद उनसे मेरा अधिक परिचय होगा 
और वे मुझे मित्र के नाते पहचानेंगे | 

द्य को हम मित्र कहते हैं। बावजूद इसके कि हिन्दुस्तान गरम मुल्क 
है और सूर से हमें ताप होता है | दुनिया की कोई भी मापा में यूर्य के लिए 
ऐसा शब्द नहीं है। इसका कारण यही है कि हम मानते हैं कि उसको 
प्रखतता छामदायक है, हानिकारक नहीं । इसलिए में अगर किसीके दान का 
इनकार कम्ता हूँ, तो मुझे माफ करें। अगर में किसी आश्रम के लिए जमोन 
मोंगवा, तो आप थो कुछ देते, वह में ले लेता । लेकिन आज तो में दरिद्र- 
नारायण का प्रतिनिधि बनकर माँग रहा हूँ । आपका कम दान में स्वीकार 
कहे, तो आपकी वेइज्जती होगी। इसलिए मेरे इनकार करने से आपको जो 
दुःख होगा, उससे आपको समझना चाहिए कि यह तपन है, फिर भी मित्र 
की ओर से ही हुआ है | 

संपत्ति-दान-यज्ष 


आज तक म॑ सिर भूमि का दान लेता था। लेकिन अब में संपचि का भी 
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दान छूँगा। उसमें में पैसा नहीं रूँगा, पैसा तो दाता के पास ही रहेगा। 
संपत्तिदान में दाता अपनी संपत्ति का एक हिस्सा हर सार समाज को देता 
रहेगा । मैं सिफ वचन-पत्र दूँगा | दाता अपनी आत्मा को साक्षी रखकर उसका: 
विनियोग करेंगे । यह मेंगा अजीच्र ढंग है। अगर मैं फंड इकट्ठा करता, वो 
मुझे हिसाव रखना पड़ता और उसीमें मेरा सारा समय जाता। पर सुझे तो 
क्रांति करनी है। में चाहता हूँ कि हिन्दुस्तान का हरएक व्यक्ति अपना 
छठा हिस्सा दे। फिर मैं कहाँ तक हिसात्र रखूँ १ इसलिए वही उसका साक्षी 
होगा । इस तरह की बात कहकर मैं उनको समाधान देना चाहता हूँ, जिनके 
पास भूमि नहीं है और फिर भी जो कुछ दान देना चाहते हैं। इसमें मेरी यह 
दृष्टि है कि मैं दान देनेवालों से कहना चाहता हूँ कि हम आपका पैसा ही नहीं 
पाहते, बल्कि टेलेन्ट और अक्ल भी चाहते हैं। आप मुझे पैसा दोगे और 
चैंध जाओगे | मुझे कोई फंड देता है, तो मैं बँघ जाता हूँ । पर मैं तो मुक्त 
रहना और आपको बाँधना चाहता हूँ। उसमें हम आपको हिदायत दे सकते 
हैं | और हिदायत नहीं देंगे, तो यही कहेंगे कि अपनी-अपनी अक्छ से यह दान 
किसी पवित्र काम में खर्च करो ओर साल के बाद मुझे हिसाब दे दो। इस 
तरह संपत्तिदान की घोषणा के बाद आज से मेरा काम पूर्ण होगा। अब मैं 
भूमि और संपत्ति, दोनों का हिस्सा माँगूँगा। 


कुछ लोग मानते हैं, मेश काम कम्युनिस्टों के खिलाफ है। परन्तु मेरी बृत्ति 
तो “सर्वेषास्‌ अविरोधेन” है | में समुद्र हूँ, सत्र नदियों और नाछों को स्वीकार 
करूँगा । समुद्र किसी भी नाले से नहीं कहता कि तू गंदा है। वह तो सबको 
कहता है, 'तू मेरी तरफ आ ।॥? 
पटना ह 
२३-१०-०२ 
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भूमिदान-बच्ञ के साथ-साथ अब मेने यह विचार शुरू किया है कि संपत्ति 
का भी पछ्ठांश लेना चाहिए | यह बहुत गहरी बात है। हम हरएक से भूमि 
मॉगते और दान-पत्र लेते हैं, तो उस पर उसका हस्ताक्षर कराते हैं, दो गताह 
रखते हैं और फिर मेरा दस्तखत होता है। तब सरकार उसे मंजूर करती है 
और वह अमल में आता है | इस तरह की पूरी योजना इसमें नहीं है। इसमें 
तो जो व्यक्ति बचन-पत्र लिखकर देगा, वही अपने अम्तर्यापी भगवान्‌ को 
साक्षी रखकर अपना वचन पालन करेगा भोर हिसाव भी रखेगा। उस दान 
का पूर्ण उपयोग हमारे कहने के अनुसार करने की जिम्मेवारी उसीकी है। 
भूमि-दान जैसी यह एक साल के लिए दान देने की बात नहीं है, बल्कि 
इर साल हिस्सा देना पड़ेगा । इसलिए यह सम्पत्ति-दान कोई विनोद में शो 
नहीं दे सकता। उसके लिए जीवन को निष्ठावान्‌ बनाने का काम होना 
घाहिए | अन्दर की निष्ठा न्गनी चाहिए। 

बक्तेन झुंजीया: 

जत्र भरत रामजी से मिलने गये थे, तो उनके मन में तो यह भाव था कि 
कब मैं राम से मिलता हूँ । फिर भी वे थोड़ी देर के लिए रक गये। उन्होंने 
राज्य समालनेवालों को बुलाया और कहा क्ि में राम से मिलने जा रहा हूँ, 
इसलिए आप उतनी देर राज्य ठीक तरह से सेमालें। तुल्सीदातनी लिखते 
हैं कि इतना व्यापक चित्त होते हुए भी उन्होंने यह काम्र किया, क्योंकि 
'सम्पति सब रघुपति के जाही!--सब्र सम्पत्ति राम की थी, इसलिए उस्ते ठीक 
से सैभालना भरत का कतंव्य था। जैसे मद्ात्मानी फहते थे कि हम अपने 
सम्पत्ति के ट्रस्टी बनें । यह अरवाचीन भाषा है। परन्तु इसका बहुत दुरुपयोग 
हुआ है । इसलिए मैंने इसका उपयोग नहीं किया। लेकिन बापू करते थे, क्योंकि 
वे कामून जाननेवाले थे । इसलिए उन्हें इस ट्स्टी? शब्द का आकर्षण था। 
उतना आकर्षण मुझे नहीं है । 

मैं तो यह विचार उपनिषदों की भाषा में रखना चाहता हूँ : तेन त्यक्षेन 
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हे 
अुँजीथाः | जो भी भोग करना हो, वह त्याग करके भोगो । ठुलसीदासजी ने यही 
हा है। सभी सम्पत्ति ईश्वर की है, तब छठा हिस्सा देने की बात तो गौण 
है। होना तो यह चाहिए कि अपना सारा-का-सारा समाज को देना चाहिए 
और फिर अपने शरीर के लिए उसमें से थोड़ा-सा लेना चाहिए। परन्तु अभी 
समाज में इस तरह का इन्तजाम नहीं है और न तुरन्त होनेवाला ही है। 
इसलिए, अभी छठा हिस्सा दे दिया जाय और बाकी जो बचेगा, उसमें से और 
देने की सोची जाय । छठा हिस्सा देने का मतलब है कि जीवन के लिए एक 
निश्चय करके देना चाहिए। उतंना हिस्सा नहीं देते, तो हम भी पापी बनते 
हैं और हमारा जीवन भी पापी बनता है। इसछिए देना कर्तव्य मानना 
चाहिए | दूसरा कितना देता है, इसकी चिंता हमें न करनी चाहिए, बहिकि 
खुद ने कितना दिया है, इसकी ओर ध्यान देना चाहिए। यह बात दूसरे 
की परीक्षा करने की नहीं है। निज की शुद्धि की ओर अपना कतैब्य करने 
की बात है | इसलिए इसका आरस्म्म मैं बहुत गम्मीरता से करना चाहता हूँ। 
जिनको ल्गता है कि सारी सम्पत्ति समाज को अप॑ण करनी घाहिए और 
आज अगर वह नहीं होता, तो व्यक्ति का जीवन निस्खत्व और असार बनता है | 
ऐसे छोग हमारे परिषय में आयेंगे, तो उन्हींते हम प्रथम दानपन्न लेंगे | 
जन्न जमीन में बीज वोया जाता है, तो वह बहुत चिंता और सावधानों के साथ 
बोया जाता है। बीज को खुला नहीं रखते, ढाँक देते हैं; नहीं तो पक्षी उसे 
खा जाते हैं। इसी तरह अभी जो वचन-पत्र मिलेंगे, हम उन्हें प्रकाशित नहीं 
करेंगे। मैं तो उनका अभी संगोपन करना चाहता हूँ। जब पाँच-पचास के 
' जीवन में यह बात आ जायगी, तमी मैं नाम प्रकाशित करूँगा। फिर मैं बाकी 
लोगों से माँग करूँगा । जिस तरह दीपक से दीपक लग जाता है, वैसे ही एक 
की निष्ठा से दूसरे की निष्ठा बढ़ जायगी । इस तरह मैं बहुत गम्मीरता से सोच 
रहा हूँ। इस विधार को मैंने अपने मित्रों से कह था | लेकिन अन्न इसको में 
देशव्यापी रूप देना चाहता हूँ। 
सम्पत्ति-दान एक ध्ं-विचार 
अभी यहाँ जो भाई बैठे हैं, उनके दिलों में घमे-भावना होगी, तो वे अपने 
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घरवालों से-माता, पत्नी ओर बच्चों से--वात करके संपत्ति का दान दे सकते ईै | 
इससे उनके कुट्ठम्बियों को अत्यन्त आनन्द महसूस होना चाहिए। उन्हें ऐसा 
टगना चाहिए कि आज हमने मीठा आम खाया है, उसकी छलत घी है। 
संपत्ति का पष्ठांश देने से उबको बहुत प्रसन्नता होनी चाहिए । उनके हृदय 
नाचने लगेंगे | इसमें किसी भी तरह का दबाव या लज्ञा की बात या डर ने 
लगना घाहिए। ये तीनों बातें भूमि में आ सकती हैं। भूमि ल्जा से वा प्रेम 
और दबाव से भी दी जाती है। लेकिन संपत्ति के पष्टांश में ऐसी बात ने आनी 
घाहिए, क्योंकि इसमें तो जीवनमर के लिए छठा हिस्सा छाड्ना पड़ेगा | 
इसलिए लिसके अन्दर यह चीज न उगे ओर डिसके कुट्म्बियों को यह न जैंचे, 
वह न दे | इसलिए आरम्भ में प्रदर्शन के तीर पर सेकड़ों व्यक्तियों ने विनोवा 
को संपत्तिदान दिया, ऐसी बात न होनी चाहिए। अन्दर में वह विचार परिपक्व 
बनेगा, तभी यह चीज बनेगी। वहाँ जो मेरे मित्र बने ६, वे अपने कुट्ठम्ब्रियों 
से सलाह-मद्विरा करके इसमें योग देंगे, तो बहुत अच्छा होगा, मे इसका 
एकान्त बृत्ति से प्रचार करुँगा। अभी जाहिर नहीं कर्रुगा । ऐसे ढंग से काम 
करूँगा कि मनुष्य की वृत्तियों का संगोपन हो जाय | वृत्ति-विक्लास के लिए 
मौका मिल जाय, यह आध्यात्मिक काम है, आत्मसंतोप का काम है, ऐसा 
भान होने के बाद ही इसे करना चाहिए | 
इसमें से नतीजा यह मिकलेगा कि हमारी सरकार अग्र इसमें योग देना 

चाहती है, तो उसे ऋण ही लेने की जरूरत नहीं पड़ेगी । जो चीज वह माँगे, 
फौरन मिल ज्ञायगी | इसके लिए सरकार भी पृण्यशालू होनी चाहिए और ऐसो 
सरकार बनाना हमारा ध्येय है। ऐसी सरकार जो इश्चारा करेगी, उसके अनुसार 
लोग देंगे । यह हालत लाने के लिए में एक आध्यात्मिक बुनियाद पक्की कर 
रहा हूँ। मझे पूरी उम्मीद है कि यह बीज फेलेगा। जेस भृमिदान-बच्च का 
हुआ, इस सद्विचार को भी सब्र लोग समझेंगे। जैसे हम भगवान्‌ को “भूपति? 
मानने लगे, वैसे ही अब यह कहेंगे कि लक्ष्मीपति? भी भगवान्‌ ही हो सकते 
हैं। किन्तु जब लोग इस बात को समझेंगे, तभी यह काम होगा | डोग मझे 
पूछते हैं कि सच्चा या कानून के बगैर यह कैसे होगा ? यह सारी दीनता देख- 
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कर मुझे उन लोगों की दया आती है, जो सता का ही जप करना जानते हैं। 
लेकिन क्या वे श्रेम की सत्ता घाइते हैं या हिंसा की १ हिन्दुस्तान हिंसा से 
नहीं, नेतिक शक्ति से ही बलवान्‌ वन सकता है। इसलिए, सत्ता से काम हो 
सकता है, यह विचार हमें नुकसान पहुँचा रहा है और हमारी आध्यात्मिक 
शक्ति क्षीण कर रहा है। 


संपत्तिदान का विनियोग 


हमें जो संपत्ति दान में मिलेगी, उसका विनियोग. दान देनेवाला ही करेगा। 
उसकी इच्छा और उसका झुकाव देखकर हम उसे सल्जह देंगे | क्योंकि हम जो 
काम करना चाहते हैं, केवल आत्मविकास के लिए ही करना चाहते हैं। 
मैं अपनी इच्छा उस पर नहीं छादूँगा । उस संपत्ति का बिनियोग दरिद्रभारायण 
के लिए या दरिद्रनारायण की सेवा करनेवाले जो सेवक खड़े होंगे, उनके लिए 
होगा। सेवक तो त्यागी होते हैं, पर उनके शरीर के पोषण के लिए भी तो 
कुछ चाहिए ही । इसके लिए फंड इकट्ठा करने की वात निकम्मी है। लेकिन 
अगर दो-चार मित्र मिलकर अपना छठा हिस्सा देते हैं और उससे दस-पाँच 
कार्यकर्ता निश्चित होकर काम करते हैं, तो बहुत अच्छा होगा। इस तरह मैं 
संपत्ति का विनियोग दो तरह से करना चाहता हूँ * एक, दरिद्रनारायण को 
सीघी मदद पहुँचाना, जैसे बैल, कुआँ, हल आदि देना और दूसरा, सेवक-वर्ग 
की निश्चित होकर सेवा हो सके, इसछिए उनके निम्मित्त उस संपत्ति का 
विनियोग करना | 
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आश्रम-धर्म की पुनःस्थापना 
आप इस बात को ध्यान में रखिये कि मैं प्रचारक नहीं हूँ | जो प्रचारक 
होता है, वह योवन का काल एकान्त में नहीं बिताता | जब शरीर में उत्साह 
और ताकत होती है, उसी समय घूमता है | लेकिन मैं तो ब्रद्धावस्था में बाहर 
निकल पढ़ा हूँ । इसका कारण यह है कि मुझे अन्दर से एक ऐसी प्रेरणा हुई 
ओर मुझे ऐसा लगा कि जो बात मैं कह सकता हूँ वह दूसरा नहीं कह सकता | 
इसलिए जो मैं कह सकता हूँ, उसे मुझे ही कहना चाहिए. | इसी तीज प्रेरणा 


२१८ भूदान-गंगा 


चलता है। कभी-कभी ४० साल तक भी चलता है। मेरी योजना में वह 
२० या २५ साल का ही हो सकता है। उससे व्यक्ति को लाभ होगा, शक्ति 
बचेगी और समाज पर अच्छा असर होगा। इसलिए, हरएक पति-पत्नी को 
“चाहिए. कि ४० साल के बाद अपने बच्चों पर घर का भार सौंपकर जन-सेवा 
में छग जाये | इसके लिए वे समाज से कुछ नहीं छेंगे | सिर्फ अपने पेट के 
लिए जितना चाहिए, उतना ही लेंगे और निरंतर दूसरों की सेवा का काम 
करेंगे । विधय-वासना से मुक्त होकर ऐसे नये जीवन का जब आरंभ करेंगे, 
तभी उन्नति होगी, तब तक उन्नति नहीं हो सकती है । 
पृथ्वी को पाप का भार, संख्या का नहीं 
आज अक्सर कहा जाता है कि जनसंख्या बढ़ी है। इसलिए, उसे कृत्रिम 
उपायों से केसे रोका जाय, यह सोचा जाता है | झकझे इस बात का बहुत अफ- 
सोस होता है । इससे मुझे तीत्र वेदना होती है। मैंने कई बार कहा है कि 
पृथ्वी को संख्या का भार नहीं होता, पाप का भार होता है। अगर पाप से 
संख्या बढ़ती है, तो उस बढ़ी हुईं संख्या का पृथ्वी को भार होगा । परन्तु पुण्य 
से संख्या बढती है, तो उसका भार कभी नहीं होगा। महापुरुषों की संख्या 
का पृथ्वी को कभी भार नहीं होगा। प्रथ्वी पर पैदा हुए प्राणी पुरुषार्थी हों, 
तो प्रथ्वी उनके पालन के लिए. असमर्थ नहीं हो सकती | लेकिन पाप की 
संतति का पालन करने में वह असमथ हो सकती है। पाप से संतति-नियमन 
होगा, तो उसका भी प्रथ्वी को भार होगा । उससे जो भी संतति बचेगी, वह 
निर्वीय, निस्सत्व होगी । जो माँ-चाप संतान की इच्छा नहीं रखते, संतान की 
सेवा का जिन्हें भान नहीं होता, उनके बच्चे झक्तिहीन, वीर्यहीन और पुरुषार्थ- 
हीन होंगे | वे जितनी भी संतान होने देंगे, सभ्च घर्मेजन्य नहीं, कामजन्य 
होंगी | उनमें से कभी भी कोई महात्मा गांधी, राणा प्रताप, रामकृष्ण परमहंस 
निर्माण नहीं होंगे । 
यह सारा आध्यात्मिक विषय है| जिस तरह प्राणियों की संतति का विचार 
किया जाता है, उस तरह मनुष्य की संख्या के बारे में कमी नहीं करना 
पाहिए, | एक मनुष्य भी सारी दुनिया का रंग बदछ सकता है। जो मनुष्य पैदा 
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होता है, बह समर्थ और धर्मनिष्ठ हो, यही हमारी इच्छा होनी चाहिए। 
संतान-निर्मिति भी एक क॒तंब्य हो जाना चाहिए ओर बाकी का सारा जीवन 
संयम से जिताना धाहिए। जब मनुष्य विज्ञान का सहारा लेकर अपना जीवन 
चनायेगा, ततर मिस झक्ति से महापुरप निर्माण हुए हैं, उसका वह दुशपरयोग 
नहीं करेगा । 

इसलिए वानप्रस्याश्रम की स्थापना, ब्रह्मर्याश्म को लम्मा करना और 
गृहस्थाश्रम की छोटा बनाना, यह सब हर्मे करना हैं। इसके लिए घंद टोग 
भी तैयार हो बाय और आरंभ करें, तो उनकी खुशबू फेलेगी, ठोऋमत बनेगा । 
तब्र वह चीन आ सकती है । 


सृष्टि के साथ अपने पर काबू पाओं 


एक जमाना था, जत्र संस्वास के लिए छोकमत था | तब शंकराचार्य और 
बुद्ध ने असंख्य संन्वासी खड़े किये, जिन्होंने इस देश में ओर विदेश में धर्म- 
प्रचार किया | चह क्रितना गोरबशाली इतिहास है| हम कितने भाखशाली ई 
कि हम ऐसे देश में पैदा हुए हैं | इसी दृष्टि से हमें सीखना चाहिए । हमें संबम 
का अध्ययन करना, वानप्रस्थाक्षम को स्थापना करनी है। संन्यास की बात 
में अभी छोड़ ही देता हूँ। परन्तु कम-से-काम वानप्रस्थाश्षम हो, ऐसा लोऋपत 
बने, यह में चाहता हूँ | इसलिए आरंभ तो व्यक्तियों से ही होता हे । 

जब से में विहार आया हैं. ओर भृमि की समत्या को इल ही करने का 
निशिचय किया है, तब से मुझे छगता है कि हमे जावन की सभी बुनियादी 
चीजें समझनी चाहिए। दश्चरथ से कहा गया था कि अत्र तुझे सारा कारोग्रार 
राम के ऊपर सौपकर बन में जाना चाहिए। छुद्रापे में अगर याराना नहीं 
मिंदी और वासना मिय्ने की राह देखने रहो, तो बह तो मिठेगी नहीं और 
शरीर भी खतम हो जायगा । इसलिए वासना को जबरदस्ती मिठटाऋूर दशरथ 
जंगल गये | एक युग होने के वाद वासना कमनोर हो जाती है। फिर भी . 
मनुष्य को अपने पर निम्रह करना पड़ता है। जहाँ में मूदान-यञ्ञ की और 
संपत्ति के विभाजन की जैसी बुनियादी बात करता हैँ और आप संछत्य भी 
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करते हैं, वहीं मुझे छगता है कि आपके सामने जीवन की और भी गहरी 
बातें रखूँ । 

मैंने अभी जो वानप्रस्थाअ्रम की बात कही, उसमें कोई राजनैतिक प्रचार 
नहीं था। यह एक गहरा सवाल है। किसी भी देश का उद्धार आध्यात्मिक 
गहराई में गाये बिना नहीं होता। जैसे-जैसे विशान बढ़ेगा ओर सृष्टि पर 
मनुष्य काबू पायेगा, उतनी ही मात्रा सें अगर वह अपने पर काबू नहीं पाता, 
तो वह राक्षस बनेगा और खुद का ओर दुनिया का संहार करेगा । किन्तु 
उतनी सत्ता हम अपने पर पायेंगे, तो आत्मशन और विज्ञान एक होगा | हम 
पृथ्वी पर स्वर्ग निर्माण कर सकेंगे। अपरिग्रह का विचार और इन्द्रिय और 
विषयों से निवृत्त होने की बात, यह दो विचार हम आपके सामने रखते हैं । 
वानप्रस्थ का विचार सिफ हिन्दू-धर्म ने ही नहीं, बढिक दूसरे धर्मों ने भी 
किया है। कुरान में लिखा हुआ है कि ४० साछ की उम्र के बाद भनुष्य की 
स्वाभाविक प्रद्मत्त विषय-वासना से दूर होने की होती है । 

सजदूर काम को पूजा समझें 
अभी मुझसे एक सवाछ पूछा गया है। प्रइनकर्ता कहते हैं कि हम कार- 


. खाने के मचदूर हैं, तो हम भूदान-यज्ञ में किस तरह सहयोग दे सकते हैं! 


मेरे मन में भूदान-यश का जो स्वरूप है, उसमें एक स्वरूप यह भी है कि मैंने 
भूमिद्दीन मजदूरों का आन्दोलन उठाया है। यह आन्दोलन बुनियादी है, ऊपर 
का नहीं । देहात के भूमिह्दीन मजदूरों की हालत सबसे खरात्र है । उनकी तरफ 
से बोलनेवाछा कोई नहीं है । शहर के मजदूरों की तरफ से बोलनेवाले कई हैं। 
इसीलिए मेरा आन्दोलन भी मजदूर-आन्दोलन है | जब मेरा यह काम समात्त 
होगा, तब में दूसरे मजदूरों का सवाल उठाऊँगा | लेकिन अभी मैं इन मजदूरों 
को यह कहना चाहता हूँ कि आखिर यह भूदान-यज्ञ देश का उत्पादन बढ़ाने 
के लिए है | उत्पादन किये बगैर कोई खाये नहीं, यह बात मैं कहना चाहता हूँ। 
रवि ठाकुर ने एकबार कहा था कि हम सारे विभाजन ( ठए706 ) तो करते हैं, 
पर गुणन (77ण8 [79 ) नहीं । इस पर हर कोई गंभीरता से सोचे मैंने जेल में भी 
सबके लिए उत्पादक काम माँगा था, जिससे सबको काम की तालीम मिली थी | 
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मेरा मजदूरों से कहना है कि हमारा आन्दोलन शरीर-परिश्रम की निष्ठा 
बढानेवाला और उत्पादन बढ़ानेवाला है। इसलिए मे उनसे पार्थना करूँगा 
कि आप उत्तम-से-उत्तम निष्ठा रखकर अधिक-से-अधिक उत्पादन कीजिये । काम 
कम करने की बात मत कीजिये। आान्कल ८ घंटे के बदले ७ घंटे काम 
करने की ओर ७ दिन के बदले ६ दिन काम करने की जो बात चढी है, वह 
सब्र गलत है | परमेद्वर ने हमें यह शरीर और बह वाणी निरन्तर कर्म के लिए 
दिये हैं। में मानता हूँ कि एक ही प्रकार का काम लगातार नहीं करना चाहिए। 
अल्ग-अल्ग प्रकार के काम करने चाहिए। परन्तु आठ-दस घंटे तो काम 
करना ही घादिए | मेंने दस घंटे शरीर-परिश्रम किया और देखा है क्रि उससे 
बुद्धि का विकास होता है। थोड़े-से चिंतन से अधिक काम होता और उत्पा- 
दन भी बढ़ता है । 

इसलिए, में मजदूरों से कहता हूँ कि तुम्हारा अपने मालिक के साथ विरोध 
है, इस बात को भूल जाओ । माल्कि का विरोध करना है, तो दूसरी द्वातों 
में करो, लेकिन उत्पादन में कभी मत करो । मझ़दूर प्रामाणिक और निष्ठावान्‌ होंगे 
तो मालिक के खिलाफ अच्छा सत्याग्रह कर सकते हूँ। मालिक भो उनकी बात 
मानेंगे और खुद मजदूरी करने ल्ग जायेंगे। एक भाई कहते थे कि हमें 
कर्तव्य पर जोर देना चाहिए। परन्तु आज यह कोई नहीं करता और सब 
हक की बात करते हैं । यह बहुत सोचने की बात है। ममदूर अगर कर्तव्य 
निष्ठ बनेंगे, तो उनमें ऐसी नेतिक शक्ति निर्माण होगी, जिसका असर माहिक्ों 
पर, सरकार पर और सप्ताज पर मी होगा | 

ज यह माना जाता है कि घन्वे के लिए सिफ मालिक ही किम्मे 

लेकिन यह गलत है। मजदुर इस तरह से सोचें कि काम हमारी पून्ता है, उसे 
खंडित नहीं होने देंगे । यह जीवन का अत्यन्त पवित्र काम है | इसमें खलल 
नहीं होने देंगे। अगर वे यह करें, तो में समझैँगा कि उन्होंने भूदान-यश्च सें 
उत्तम-से-उत्तम सहयोग दिया | 
पदना 
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हमारे.काम का छुनियादी या मूलभूत विष्वार यह है कि हमें समाज में 
परिवर्तन लाना है। घह मूलभूत विचार, जिसे तत्त्वशञान कहते हैं, जो हरणक 
धर्म की प्रतिष्ठा है और जिसके आधार पर धर्म गहराई में जाता है, में आपके 
सामने रखूँगा | जिस धर्म का विचार गहराई में नहीं जाता, वह्द, टिकता नहीं। 
वह जीवननिष्ठा के तौर पर नहीं रह सकता और समाज के जीवन में बदछ भी 
नहीं छा सकता । 


तस्‍्वज्ञान फी गहराई में जाने की आवश्यकता 


हमारी भारतीय परंपरा ऐसी है कि जो भी परिवर्तन करमा घाहिए, उसके 
लिए गहराई में पहुँव्वऋर तत्त्वज्ञान में उसका मूछ पकड़ना पड़ता है | इस तरह 
जिन्होंने किया है, उन्हींके मूल स्थिर हैं और जिन्होंने इस तरह नहीं किया 
उनके कुछ सुधार तो समाज ने ले लिये; पर वे स्थिर नहीं रह सके | में जो 
भी कदम उठाता हूँ, उसकी गहराई में जाकर मूल पकड़े बगैर नहीं रहता | 
मैंने अपनी जिंदगी के तीस साल एकांत चिन्तन में जिताये हैं। उसीमें जो 
सेवा बन सकी, वह मैं निरंतर करता रहा । लेकिन भेरा जीवन निरंतर चिन्तन- 
शील था; यद्यपि मैं उसे सेवामय बनाना चाहता था। अभी किसीने कहा कि 
विनोत्ा विरक्त पुरुष थे और अनुरक्त बनकर आये हैं | ठीक है, कोई भी विचार 
भाषा में ठीक तरह से तो नहीं आ सकता। मेरी वह विरक्ति थी, लेकिन 
उसका रूप चिन्तन का था। सप्ताज भें जो परिवर्तन छाना चाहिए, उसके मूल 
के शोधन के लिए वह चिन्तन था। अब मैंने काम हाथ में लिया है। परंतु 
घुनियादी विचारों में में अब निश्चित होकर घूमता हूँ । कोई समस्या मुझे 
डराती नहीं । कोई भी समस्या चाहे जितनी बडी हो, मेरे सामने छोटी बनंकर 
आती है। में उससे बड़ा बन जाता हूँ और आप भी उससे बड़े नजर आते हैं । 
कोई भी समस्या बड़ी हो, लेकिन वह मानवीय है, तो मानवीय बुद्धि से हल हो 
सकती है। हरएक समस्या को हल होना ही है। 


समाजाय हर्ट ने मम 


ह्च्छ 
जे 
रण 


अपहरण और अपरिप्रह 

मेरे विचार का विरोधी ज्ञो विचार आज दुनिया सें है, उसका नाम है, 
अपहरण-प्रक्रिया | यह भी एक तत्व-विघार हैं। इसके अनुसार यद्द माना 
जाता है कि आखिर व्यक्ति समाज के लिए होता है | तो समाज के लिए च्यक्ति 
की सम्पत्ति का अपहरण करना दोपयुक्त नहीं, बल्कि अपहरण न करने में ही 
नीति-दोष है। व्यक्ति के पाव सम्पत्ति रखने में और सम्पत्ति के अपहरण को 
रोकनेवाला विचार भी अधर्म है, ऐसा उन्होंने माना है। इस विचार में कुछ 
अच्छी और कुछ बुरी बातें हैं | इसमें जो अच्छाई है, उसका दुनिया को आक- 
पंण हुआ और कुछ देश्यों में उसके अनुसार समाज बना है। इतने थोड़े समय 
में उसका परिणाम हम नहीं ज्ञान सकते। परंतु उसमें ज्ञो थादे हैं, उनका 
आकर्षण आन तो दुनिया को होता है। हिन्दुस्तान में भी अपहरण के तत्त्व 
के प्रति आकर्षण रखनेवाले कुछ छोग हैं । में उनसे मिन्न विचार कहना चाहता 
हूँ। अपरिग्रह का विचार अपहरण के विरुद्ध दे 

संन्‍्यासी को अपरिग्रह, गृहस्थ को परिभ्ह्‌ 

आज का समान कहता है कि अपरिय्रह बहुत ऊँची बात है और यह 
गांधीजी और विनोत्ा जैसे लोगों के लिए पेदा हुआ हैं। अपरिग्रह का विचार 
उन्हींकी खास 'इस्टेट? है। इस पर उन्हींका अधिकार है। उनकी हम पूजा 
करेंगे, परन्तु हमारे ग्रहस्थ-जीवन में परिश्रह ही रहेगा, अपरिग्रह नहीं। पुराने 
जमाने में कुछ मे मिकडा था। आप संन्यासी अपना काम अपरिह से 
पायें, पर हम तो परिग्रह मानेंगे । हम आपको मिक्षा देंगे । अन्तिम आदर्श 
के तीर पर हम आपका आदर करेंगे । पर हमारा आदर्श तो परित्रद ही है। 
इस तरह से छोग कहते ये । 

पहले परिश्रह की छुछ मर्बादा थी। उनके बीच परियरह का राज्य था | 
व्यक्तिगत संपत्ति मान ली थी, लेकिन उस विचार छो संन्यास के झ॑ई 
रहकर फकीरों को आदरणीय मानकर चलना पड़ता था। पर एक विचार के 
तोर पर कुछ का अन्तिम आदर्श वद्द था ओर कुछ का नहीं। इस तरह 
घम-विचार के टुकड़े हो बाते हैं, तो सीमित छाम होता है। तत्तशन 
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में मजबूतो नहीं आती । परिग्रह की मर्यादा का पान करने और अपरिग्रह 
को आदर्श मानने में कुछ अच्छाई तो थी, पर बुराइयाँ भी थीं। परिग्रह 
को अधिकतर छोग मानते थे | अपरिग्रह का तो फिर नाम भी नहीं रहा। 
जब छोभी छोगों का सुकाबछा करने का समय आया, तो भले-मछे 
भी कहते ये कि परिग्रह की जरूरत है। सामनेवाले के पास इतनी-इतनी 
फौज है, तो हमारे पास भी इतनी होनी '्वाहिए। नहीं तो हम नहीं टिकेंगे | 
दुनिया में टिकने के लिए हमारे पास इतना ऐड्यर्य होना आवश्यक है। इस 
तरह छोभी का मुकाबछा करते समय परिय्रह की मर्यादा छोड़ दी गवी। लोमी 
मिय्नेवाले नहीं थे । इससे तो उनमें होड़ चढी। देखते-देखते निर्ल्नभी भी- 
लोभी बन गये और छोमियों की एक बड़ी जमात हो गयी। | 
परशुराम की मिसाछ हमारे सामने है | खुद ब्राह्मण होते हुए भी उसने. 
शस्त्र लिया, तो वह क्षत्रियों को केसे मिटा सकता है १ क्‍योंकि उसमें क्षत्रियत्व 
का बीज बोया था। क्षत्रिय का लोभ होने से क्षत्रियत्व नहीं मिट सकता था।. 
अगर ब्राह्मण के समान रहता, तो उसका काम हो जाता । लेकिन उसने ब्राह्मणत्व 
की समाप्त किया, इसलिए उसका अवतार भी समाप्त हो गया और मर्यादा 
पुरुषोत्तम राम आये | उसे तो ब्राह्मण की शक्ति पैदा करनी चाहिए थी।. 
जिसको मिटाना हो, उसीके शस्त्र हम लेते हैं, तो उसीके स्थूल स्वरूप को ही मिया | 
सकते हूँ। बाहर के जुल्मी मनुष्य को हम खतम करते हैं, पर अन्दर से उसे. 
जिलाते हैँ । इसी तरह निर्लमी ने छोमी को मिटा दिया, पर खुद छोभी बन गया। 


कंजूस और चोर । 

आज दुनिया में परिग्रह का राज्य चल रहा है | परिग्रह के लिए ऐसे कानून 

खड़े किये, जिससे वह गलत नहीं, बल्कि कानूनी माना गया | कानून चोरी 
को गुनाह मानता है, पर जिस किसीने संग्रह करके उस चोर को प्रेरणा दी, 
उसे समाज घोर नहीं मानता । वह कोई गैर कानूनी बात कह रहद्दा है, समाज 
यह नहीं मानता | लेकिन उपनिषदों ने तो कहा है कि मेरे राज्य में कोई चोर ' 
न हो और कोई कंजूस न हो, क्योंकि जहाँ कंजूस होते है, वहाँ चोरों का होना 
व्यजिमी है| कंजूस ने चोरों को पेदा किया है। कंजूस चोरों के बाप हैं | उनके 


समाजायव इदे न मम 


न्चँ 
्ढ 


रे 
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ओऔीरस पत्नों को हम जेल भेजते और पिता छो खुले छोड़ते हैं। वे शिप्ट 
शनकर समाज में घमते आर गद्दी पर बेठत है, यह कहां का स्थाव है ! 'स्तेद 
एवं सः !! हम उन्हें पहचानते नहीं कि वे चोर है, पर वे चोर ही ई, यह 
गीता ने समझाया है । 

किंतु हम छोगों ने मान लिया कि गीता तो संस्यासियों की किताब ९ | य 
गृहस्थों के लिए नहीं है । इस तरह हमने गीता को भी संस्वास दे दिया | 
पहले संन्यासियों का इतना आदर किया गया कि घर में उनकी स्थान नहीं दिया, 
यह सोचकर कि हमारा घर पापी है। पर आन हम संन्यासी को मंदिर में इसलिए 
रखते हैँ कि घर में रखने से कहीं हमारा पृन्न संन्यासी ने बन ज्ञाय | आन 
दुनिया में जो अधिक परिग्रह करता है, वही कामग्रात्र होता है। परिय्रषट 
सब्रके सिर पर चेठा है । लेकिन आज के लिए ती अपरिग्रह का ही तत्च है | 
वह संन्यातियों के लिए ही नहीं, बरढिक सामान्य नागरिक के लिए भी है| 

समाजाय इद्मू न मम 

इमें सब्र कुछ सप्राज्ञ को अरपपंग' करना चाहिए और जितना अपने छिए 
आवश्यक हो, उत्तना ही लेना चाहिए | लिस तरह यद्ञ में आहूति देते समय 
हम कहते है कि इंद्राय दृदमू न मम, अग्नये हृदस न समा-यह इंद्र के 
लिए है, यह अश्नि के लिए है, भेरे लिए नहीं--इसा तरह अब कहना घाहिए 
कि 'समाजाय इृदम्‌ न सम, राष्ट्राय इृदम न मम! यह समाज के लिए है, 
राष्ट्र के छिए है, मेरे लिए नहीं । तू जो पेट करेगा, वह सत्र समाज को अर्पग 
कर और फिर समाज की तरफ से तुझे जो मिलेगा, वह अमृत होगा | 

अपरिग्रह के आधार पर नयी रचना 

आज की हालत को हमें बदलना है भोर रुच्चे सेवकों की सेवकाई का 
गोरव करना है। यह केसे होगा ? अगर आप जो कुछ आपके पास ही, उसे 
सब्र समाज को अपण नहीं करते ओर भूमि के मालिक बनते है, तो यह नहीं 
हो सकता । में चाहता हूँ कि कारखाने में मऋ्दर-मालिक, यह भेद न रहे, 
सारे सेवक बनें । अपनी-अपनी झाक्ति के अनुमार काम करके सब सम्राज को 
अप॑म करें | फिर समाज से अपने जीवन-निर्वाह के लिए, लो मिले, उसीतते 

पृछ 


श्र हक 
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सन्तुष्ट रह । इतना ही नहीं, बढ्कि हरएक व्यक्ति को सोचना चाहिए 
कि मेरी संतान भेरे लिए नहीं, समाज के लिए है । जो अक्ल सुझे मिली है, 
वह स्वयं-भू नहीं, समाज के लिए है। में इस तरह का अपरिग्रह समाज में - 
छाकर वैभव ओर संपत्ति बढ़ाना चाहता हूँ । पर अगर समान नारायणस्वरूप 
है, तो लक्ष्मी उसके पास जानेवाली ही है। इसमें किसीको डरने की जरूरत , 
नहीं है । हम एक सुन्दर समाज बनानेवाले हैं और इसीकी बुनियाद जमीन 
का मसला है। मै यही समझा रहा हूँ कि जमीन सबके लिए है | यह समझना 
कठिन नहीं है | आज हिंदुस्तान में सब्र उद्योग टूट गये हैं और जमीन की माँग 
बढ़ रही है । अतः आज जमीन का मसला लेकर अपरिग्रह की तालीम का आरंभ 
करूँ, तो वह विचार समाज के मन में अच्छी तरह से प्रविष्ट होगा | अपरिग्रह 
के आधार पर एक भव्य समाज-रचना निर्माण करना मेरा उद्देश्य है। 

मेरा अपरिअ्॒ह शंकर जैसा नहीं है। चमड़ा पहनकर भभूत लगानेवाला 
कोई मी हो सकता है, पर उसके हाथ में कुबेर रहेगा | विष्णु के पास रक्ष्मी 
पड़ी है, लेकिन वह उसके लिए अत्यन्त उदासीन है । समाज में सब्न पड़ा होना 
चाहिए, परन्तु व्यक्ति को उतना ही लेना चाहिए, जितना आज के लिए जरूरी 
हो। कल की घिता भी नहीं करनी व्वाहिए। जो जवानी में समाज की चिंता 
करता है, समाज बुढ़ापे में उसकी छिता करता है। अपरिग्रह करनेवाले की 
बुद्धि बुढ़ापे में तेज हो जाती है। ऐसे बूढ़े भार नहीं बनते, बहिकि उनका 
आभार माना जाता है। ऐसे ज्ञानी इद्ध चरीर से कुछ कम काम करें, तो मी 


९ 


बुद्धि से अधिक काम करते हैं। जवानी में समाज की सेवा का काम किया, तो 
बुद्धि का विकास हो जाता है। 
आज गरीव-अमीर, दोनों दुःखी हैं: 

आज तो छोग जवानी में ही दुनिया को छूटते हैं, इसलिए बुढ़ापे में सब 
उन्हें तच्छ मानते हैं। शरीर क्षीण हो जाता है, तो पुत्र, मित्र, पड़ोसी का प्रेम 
नहीं मिलता । प्रेम गमाकर लक्ष्मी प्राप्त की और उसके साथ रोग भी छाये | 
उसने क्या कमाया, बिसने रोग, चिंता और घन कमाया १ क्‍या उसकी कमाई 
अच्छी है १ क्‍या उससे समाज सुखी बन सकता है ? अगर सुखी बनता, तो ये 
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ओर देखो । ठुम्दारे पास शाम की रोटी नहीं है, तो उसके लिए एक टुकड़ा 
ही निकालना तुम्हारा धर्म है। होना तो यह चाहिए कि सारा-का-सारा समाज 
को अप॑ग कर दिया जाय । परन्तु आज वह नहीं बन सकता और समाज भी 
इसके लिए तैयार नहीं है। तो, आज कम-से-कम एक टुकड़ा याने छठा हिस्सा . 
तो देना ही चाहिए। 

बासन के तीन कदस 


अक्सर कहा जाता है कि अब बड़े जमींदार नह्ठीं रहे । लेकिन मुझे 
सिर्फ बड़ों से ही नहीं, हरएक से दान चाहिए। इसीसे धर्म-विचार 
फेलेगा। “दान-पत्र? मेरे विचार की मान्यता की रसीद है। फिर में इन उसूलों 
पर नयी समाज-रघना बनाऊँगा | हमने अभी संपत्तिदान की योजना बनायी है । 
कुछ कहते हैं कि आप उसमें ठगे जायँंगे। मेरा मानना है कि इस तरह 
जो अविश्वास रखते हैं, वे समाज के अवयव होने छायक नहीं हैं। क्‍या माँ-बाप 
पर सन्तान का इतना अविश्वास हो सकता है ? यह सब कानून से नहीं, 
प्रेम से हो रहा है । फिर मैं अविश्वास कैसे रखूँ १ 

मुसलमान पाँच बार नमाज पढ़ता है, तो क्या डसे देखने के लिए कोई 
चौकीदार रहते हैं १ हिंदू छोग भी घम-कार्य इसी तरह से करते हैं। वैसे ही 
यह धर्म-विचार भी माना जायगा। मुझे जरा भी डर नहीं है कि मैं ठगा 
जाऊँगा, क्योंकि मैं सबकी अंतरात्मा में जाता हूँ। संपत्ति-दान की योजनो 
मेरा दूसरा कदम है | पहछा कदम तो भूमिदान का है| मैंने डेह साल पहले 
ही कहा था कि में वामन बनकर आया हूँ। अब तीसरे कदम के छिए 
सिर झुकाना होगा और तीसरा पविन्न पाद मस्तक पर आयेगा | तन्न सब्र गरीज 
वन जायेंगे और हिंदुस्तान का अनुकरण सारी दुनिया करेगी। हिंदुस्तान को 
आदशो मानकर दुनिया चलेगी । 
टिकारी 
३१-१०-१०२ 


चेटवारा और उत्पादन साथ-साथ ; ४३; 

कुछ लोग कहते ह कि संपत्ति के बंटवारे की बात अभी क्‍यों उठाते हो, 
अभी वो पेदावार कम है | इसलिए पहले पैदावार बढ़ाने की बात करो | आज 
हमने वैंग्वारे की वात की, तो उससे भूख की तकसाम दो जायगी और अनेक 
को भूखा रहना पड़ेगा ।! लेक्रिन वह खबाछ गछत है। बेटवारा आर उपज, 
दोनों साथ-साथ चलने चाहिए | जिन्दगा में हम इस तरह का फक या विभाग 
नहीं कर सकते | पहले यह काम और पीछे वह काम, ऐसा कुछ कामों में नहीं 
हो सकता । पहले श्वातोच्छवास करेगे ओर फिर उसके बाद खेती, बह 
नहीं कहा जा सकता | खेता जैसे दूसरे कामों के साथ-साँम लेना भी निरन्तर 
चलता है, उसीसे जिन्दगी बनी रहती है, वेसे ही उपन के साथ साथ समता 
का खबाछ भी चलना चाहिए। 

कुटुम्च का न्याय 

हम कुट्ठम्ब में यह नहीं सोचत कि अभी उपज बढ़ायेंगे ओर फिर सबको 
खिलायेंगे । यह भी नहीं सोचते कि अभी कुछ लोगों को खिलायेंगे ओर कुछ 
को नहीं | फिर कुट्ुम्ब के लिए सोचने का एक ढंग ओर समान्ञ के लिए 
सोचने का दूसरा ढंग, यह क्यों ! वाखव में इस तरह की दर्लील करनेवाले 
वे है, जो पूँजीवादी विचार रखते या जिनके दिलों पर पूँजीवादियों द्वारा पैदा 
किये बिचारों का अप्तर होकर श्रम निर्माण हुआ है । 

हमने भूदान-यज्ञ का जो आन्दोलन उठाया, उसमें उपज ओर बैंटवारा, 
दोनों साथ-साथ चलेंगे। बैंटवारा होगा, तो भेद मिटेंगे। जो काह्त करता है, 
उसको थोड़ी जमीन मिल जायगी | समाज में गणित को देखकर चैंथ्वारा नहीं 
किया जा सकता | पूरा नहीं, परत कुछ तो बैंटवारा होना ही घाहिए; और 
उसीके साथ-साथ उपज बढेगी, यह मेरा मानना है | वंठवारा पहले होता है, 
वो उसके साथ ही उपण बढ़ाने की युक्ति निर्माण होती है। आज खेती में 
किसान की अक्छ और प्रेम का उपयोग नहीं हो रहा है, क्योंकि वह उसका 


मालिक नहीं है । परन्तु बेटवारा होने के बाद उसका उपयोग होगा | 
देरघाटी 
४०११-०२ 
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हमारे चारों ओर अनंत यृष्टि फैली है और उस अनंत के ब्रीच हम एक 
तुच्छ शरीर घारण किये खड़े हैं | सारी सृष्टि हमें निरंतर देती ही आयी है। 


सृष्टि से दान का सबक 


सूर्यनारायण सुबह आते और अपनी सहख-किरणों से हमें आलियन करते 
हैं। हमारे घर में वे इस तरह प्रवेश करते हैं, जिस तरह कोई सेवक स्वामी के 
घर दाखिल होता है| उसकी कितनी मर्यादा है | हमने दरवाजे बंद किये, तो 
वह धक्का देकर नहीं खोलता, वहीं खड़ा रहता है। अपनी सारी किरणों-के साथ 
वह यह सोचता प्रतीक्षा करता है कि मालिक कब किवाड खोलता है और क्र . 
मैं सेवा के लिए अंदर जाता हूँ । हम आधा किवाड़्‌ खोलते हैं, तो भी वह 
अंदर आता है और पूरा खोलते हैं, तो भी भाता है । हमारे जैसे अत्यंत तुच्छ 
छोगों की सेवा में वह जीवन दे देता है । 


यह वायु, हवा निरंतर बहती रहती है। यह कहाँ से आती है और कहाँ 
जाती है, कोई नहीं जानता | प्राचीनकाछ से एक हवा हिमालय की ओर से 
और एक समुद्र की तरफ से आती है ओर हमारी छाती को मधुर स्पर्श करती, 
हम पर प्रेम बरसाती है | उसीके कारण हमारे श्वासोच्छास घल रहे हैं। हमारा 
तुच्छ जीवन परिपूर्ण बनाने के लिए, वह निरंतर काम करती है। अगर वह यह 
न करे, तो हम खतम हो जायें। 


यह गंगा हमारी सेवा के लिए निरंतर बहती है। हम पेड़' लगायें, तो 
उसकी सेवा के लिए वह फौरन दौड़ती है। अगर हम आम का पेड़ लगायें, 
तो वह आम पैदा करेगी और बबूर का पेड़' लगायें, तो बबूल पैदा करेगी । 
आप चाहे जैसा करो, उसका काम तो आपकी इच्छा पूर्ण करना ही है। हम 
बच्चों की सेवा का उस मेया ने त्रत ही ले लिया है ! 


. और यह बादल हमें निरंतर देते ही रहते हैं | हमसे कुछ भी नहीं छेते। 
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इस तरह सारी सृष्टि हमारे लिए निरंतर दान का काम करती है। पेड़ 
फलते-फूलते हैं| हम उन्हें पानी देंगे, तो वे फढेंगे और नहीं देंगे, तो दुःखित 
तो होंगे; परन्तु जितनी अपनी रसशक्ति है, उतना फर्लेंगे । हम उन्हींकछी छाया 
में बैठकर उनकी शाखाएँ कार्ट, तो भी वे कुछ नहीं कहते | इस तरद्द सारी 
सृष्टि दमें दान का शिक्षण दे रही है | 

यही शिक्षण हमारी माता ने हमें बचपन में दिया है। तब हम छोटे थे। 
हमारी रक्षा करनेवादा दूसरा कौन था! लेकिन बहाँ हम पैदा हुए, वहाँ 
उसके स्तन दूध से भर गये और उसने हमें दूध पिछाया। हमें दूध पीने की 
जितनी तमन्ना थी, उससे भी अधिक तमन्ना उसे हमें दूध पिछाने की थी। 
इस तरह देने का सवक मगवान्‌ ने हमें बचपन से ही सिखाया है। 

कुटुम्ब-प्रेम को व्यापक बनाइये 

लोग कहते हैं कि हम उल्टी गंगा बहा रहे हैं, जो एक हृद तक सही भी 
है | किन्तु उल्दी और सीधी क्या है, उस पर सोचना चाहिए। सृष्टि हमें क्या 
सिखा रही है! यह सीधी गंगा है या उत्ठी ! वह तो हमें देते रहने का ही 
काम सिखाती है। अगर हम सारे-के-सारे लेना ही घाहँंगे ओर कोई देना 
नहीं चादेगा, तो वह कैसे होगा ! कारण छेने का काम भी' देने पर ही निर्भर 
8। हमारा काम सृष्टि के साथ एकरूप होने का है। यह कार्यक्रम उस 
सष्टि के अनुकूछ है। इसलिए हमारा काम सीधी गंगा बहाने का ही कहा 
जायगा । आज जो चल रहा है, वह अत्यन्त कृत्रिम और सृष्टि के विपरीत है। 
लेकिन फिर छोग पूछते हैं कि यह सत्र कैसे चल रहा है ! वह घढता नहीं, 
चलने का आभास-मात्र हो रहा है| 

बाखव में परिखिति के कारण हम सब खार्थी नजर आते हैं। किन्तु अपने 
कुठुम्प के अन्दर देखें, निसे हम सख्ार्थी कहते हैं, वह वहाँ क्‍या करता है १ 
जहाँ उसने दीवाछ के अन्दर प्रवेश किया, वहीं वह्द बच्चों से कितना प्यार करता 
है! बच्चों के लिए वह कोशिश नहीं करता, तो क्‍या बच्चे अपना कानूनी 
अधिकार बता सकते कि हमारा पालन-पोषण करो १ उनकी भूख तो माता- 
पिता को लगती है। वें ही बच्चों को देने के लिए अधिक उत्सुक रहते है । 


र्३२ भूदान-गंगा 


वें कहते हैं कि घर में हम अपने बच्चों के लिए, भाई-बहनों के लिए, माता- 
पिता के लिए कुछ करते हैं, तो हमें अत्यन्त आनन्द होता है। एक छोटे-से 
घर में छोटा-सा काम चलाने पर इतना आनन्द होता है, तो वही प्रेम का 
प्रवाह अगर हम सारे समाज के छिए चहायें, तो कितना महान्‌ आनन्द 
होगा, इसका गणित कीजिये । सारांश, मेरा यह कार्यक्रम महान्‌ आनन्द का 
कार्यक्रम है | इसीलिए तो वह समान्ञ के हृदय में प्रवेश करता है 
आनन्द की प्राप्ति नहीं 

कुछ छोग कहते हैं कि 'जमान माँगकर नहीं मिलती, मारकर मिलती है। 
संघर्ष के बगैर कोई भी चीज हासिछ नहीं होती । संघर्ष जीवन का आधार 
और बुनियाद है ।! लेकिन क्या माता जब अच्चे को दूध विलाती है, तब डसके 
स्तन के साथ बच्चे का कोई संबष हुआ था ! हाँ, अगर आप उसे प्रेम का संघर्ष 
कहें, तो में मंजूर करूँगा | सारी दुनिया प्रेम पर चलती है। मरतेवाले व्यक्ति 
को अपने प्रेमीजनों को देखकर खुशी होती है, हृठय को तसह्छी होती है । 
तो क्‍या वहाँ उसकी आँखों का उन छोगों के साथ संघर्ष होता है १ लेकिन इन 
लोगों की गलती यही है कि ये ढंग से सोचते नहीं। अगर ये छोग ढंग से न 
सोचेंगे, तो इनके सारे काम निकम्मे साबित हो जायैंगे | 

उपनिषदों ने गाया है कि यह सारी सृष्टि आनंद से पैदा हुई है और 
आनंद में छीन होती है । आज भी हरएक को कुछ-न-कुछ आनंद हासिल ही 
' है। छोग कहते हैं कि ुख की थआाप्ति के लिए. कोशिश करनी चाहिए. | लेकिन 
' खुख के लिए आप क्‍यों कोशिश करतें हैं १ वह तो आपका स्वरूप है। आप 
ख़ुद सुख राशि, सुख-निधान और सुख-सपृह हैं। इसलिए आप खुद छुख हैं । 
शकर मुंह में डालने से सुख निर्माण नहीं होता। चैतन्ब-स्स तो आपके ही 
'' मुंह में है। वही सुख पैदा करता है । आनंद आप खुद हैं। इसलिए आनंद 
की प्राप्ति के लिए कोई कोशिश करना नहीं है । अगर कुछ करना है, तो डुगख 
की प्राप्ति के लिए करो और वही आप आज कर रहे हैं । आपने खुद 
डुःख की प्राप्ति के लिए आज तक कितनी मेहनत की है! यह करना छाड़ 
देँ, तो अपने मूल स्वरूप को ग्राप्त कर छेंगे | 
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आप आनंदपत्र हैं। आनंद की प्राप्ति के लिए नहीं, आनंद की शुद्धि के 
लिए आपकी कोशिश करनी है। किसीको शराब पीने में आनंद आता है, 
किसीको पढ़ने में, किसीको दान देने में, तो किसीको सेवा में | इस तरह 
आनंद अलग-अलग प्रकार का होता है | किन्तु जिसका आनंद शुद्ध है, 
उसीका जीवन उन्नत द्वोता है | बिष्ठा और मूत्र में पढ़े हुए कीड़े को बहीं रहने 
में आरद होता है। हरएक को अंदर से आनंद की अनुभूति होती है। 
बावजूद सब दुःखों के मनुष्य और सच प्राणी जिन्दा रहने की कोशिश करते 
रहते हैं । वैसे आनंद तो इरएक के जीवन में है ही, फिर भी कुछ करना हे । 
जेसा आनंद का स्वरूप होगा, उसके अनुमार वह प्राप्त होगा। अपने आनंद 
के स्वरूप को शुद्ध करने का काम हमें करना है। अगर शराब पीने में आनंद 
होता हो, तो मिठाई खाने का अभ्यास करना खाहिए ओर मिठाई खाने से 
आनंद आता हो, तो आम खाने से आनंद कैसे आता है, इसका अनुमव 
करने का अभ्यास करना चाहिए। आम खाना कुछ धुद्ध रूप आनद है, परन्तु 
उससे भी बेहतर दूमरे को खिलाने में है। इस तरह अपने आनंद का स्वरूप 
अधिकाधिक शुद्ध करने की कोशिश करनी चाहिए | सारांश, मनुष्य के छिए 
अगर कुछ करने का काम है, तो वह आनंद की प्राप्ति का नहीं, शुद्धि का है | 

शवरती का किस्सा 

सत्र छोग कहते हैं कि यह कलयुग में केमे होगा ? सब छोग दुःखी है | 
फिर भी आप देख रहे हैं क्रि छात्रों छोग दान दे रहे हैं ओर आप खुद दिव्य 
रहे हैं। यद्द बुद्ध की सृमि है, वे महापुरुष यहाँ की हवा में सूक्ष्म रूप में 
मौजूद हैं | हरएक हृदव में उनकी स्फूर्ति का अंश पड़ा हुआ है। वे क्ाठण्या- 
वतार ढाई हजार साल पहले छोगों को ज्ञान-ठान देते हुए यहाँ घूमे थे। में भी 
तुच्छ व्यक्ति उन्हींके चरण-चिह्नों पर चलने की कोशिश कर रहा हैं। में आपको 
आवम्ती का एक किस्मा सुनाता हूँ । 

श्रावस्ती में छोगों ने भगवान्‌ बुद्ध को वर्षा-मेवास के लिए बुलाया । 
उन्होंने शांत-एकान्त ध्यान करने के निमितत जमीन देने के लिए जमीनवालों 
से कद्दा। लेकिन जमीन के मालिकों ने मुहरें मिछवाकर जमीन दी | यह तो 
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भगवान्‌ बुद्ध के जमाने की घटना है। और उसी श्रावस्ती में मेरे जैसे.एक 
नाचीज मनुष्य को, जिसकी भगवान्‌ बुद्ध के सामने कोई कीमत ही नहीं है, ठौ 
एकड़ जमीन मिली, तो क्‍या सत्ययुग आया है या कलियुग १ आप जरा सोचिये। 
जहाँ बुद्ध भगवान्‌ के लिए उनके मक्तों को मोहरें बिछाकर जमीन खरीदनी 
पड़ी, इतनी कीमती जमीन सुझे दान में आज मिली है। 
युग आपके हाथ में 

इसलिए युग की बात मत कीजिये। जिस युग में रहना चाहते हैं, वही 
आपके लिए युग है। युग हमें स्वरूप ही देता है| युग को स्वरूप देनेवाले 
कालपुरुष हम ही हैं। हमारे हाथ में यह सारी सृष्टि पडी है। गीता ने कहा 
है : “यह जड़ सृष्टि जो दीख रही है, उसका धारण हम जीव कर रहे हैं |? सारी 
सृष्टि हमारे हाथ में है। हम चेतन हैं। हम उसे चाहे जैसा आकार दे सकते 
हैं । हम मिट्टी से घड़ा बनाते हैं, तो वह चुपचाप बनाने देती है । वह शिकायत 
नहीं करती कि मुझे ऐसा आकार दो। आप जो धाहें, वह आकार उसे दे 
सकते हैं। इसी तरह युग को भी आप चाहे जो आकार दे सकते हैं। यह 
युग आपके हाथ में मिट्टी है । 

लोग मुझसे कहते हैं कि आपका घचरखा इस यंत्र-युग में--जंतर-मंतर के 
युग में--नहीं चछ सकता । छेकिन मैंने दिल्ली में चक्की पीसी और उससे 
. आठा निकछा | बावजूद इसके कि वह दिल्ली थी और यह थुग यंत्र-युग था । 

... इसलिए, युग आपके हाथ में है । 

ु सत्ययुग आ रहा है 

आज जितना उन्नत समय आया है, उतना अब तक कभी नहीं आया 
था। क्या इतिहास में कभी आजादी की छड़ाई अहिंसा से छड़ी गयी थी १ - 
लेकिन इस युग में छड़ी गयी और हमने अपनी आँखों से वह प्वम॒त्कार देखा। 
इतनी बड़ी भारी सल्तनत को, जिसे जमेनी भी मिया न सका और जिस पर सूर्य- 
नारायण कभी अस्त ही नहीं होता था, हमने मिया दिया । और गांधीडी ने हमें 
उसके लिए. साधन भी क्‍या बताया १ चरखा बताया, प्रेम और अहिंसा का 
निःशज्र कार्यक्रम बताया । यह सब हमने अपनी आँखों से देख लिया । किन्‍्त॑ 


हम युग को बनानेवाले हैं श्श्ष 


छोग कहते हैं कि हमारी करतूत से स्वराज्य नहीं मिला, उसके लिए दुनिया की 
परिस्थिति भी जिम्मेदार थी । हम यह दावा तो नहीं करते कि यहाँ पर अहिंसा 
का जो टूद्ा-फूडा आन्दोलन चत्ण, सिर्फ उसीसे हमें स्वराज्य मिला। गीता के 
अनुसार इम मानते हैं कि कोई भी काम केवछ एक ही कारण से नहीं होता । 
फिर भी इतिहासकार लिखेगा कि अहिंसक आन्दोलन हिन्दुस्तान की आबादी 
का एक बहुत बड़ा कारण था | 

आपने यह भी देखा कि लड़ाई के बाद जो कहता रहती है, वह भी यहाँ 
नहीं नची | आन हिन्दुस्तान और इंग्लैण्ड के बीच मैत्री की भावना है | यह 
कोई साधारण चमत्कार नहीं है । यह सत्र आपके सामने हुआ है। इसलिए 
इस गलतफहमी में मत रहिये कि यह कलियुग है। यह तो सत्ययुग आ रहा 
है। हमारी आँखों के सामने आ रहा है, अत्यंत तेन रफ्तार से आ रहा है। 
विज्ञन के कारण आज गति बढ़ गयो है। 

सहायुद्धों का स्वागत 

कुछ छोग कहते हैं कि सत्ययुग नहीं, महायुद्ध आ रहा है। मैं कहता हूँ 
कि जितने महायुद्ध आना चाहें; आये । क्योंकि महायुद्ध मानव को सिखाते हैँ 
कि युद्ध से कोई भी मसले इल नहीं होते | इसलिए में महायुद्धों का स्वागत 
करता हूँ । कारण उनके परिणामस्वरूप सारी दुनिया सीधी मेरे पास आयेगो 
ओर मेरे सामने सिर पटक्रकर कहेगा कि हम हार गये हैं, अब्र हमें अहिंसा 
का रास्ता बताओ | इसलिए में कहता हूँ कि अगर आप विज्ञान को रोकना 
चाहते है, तो महायुद्ध करें। पुराने बमाने में जिस तरह भीम और जरासंघ 
की कुश्ती होती थी, वैसी आज्ष हिटलर और स्टालिन की कुश्ती हो बाय, 
तो हमें कोई हज नहीं, क्योंकि उस हिंसा की सीमा होती है। बह दुनिया को 
स्पर्श नहीं करती | लेकिन आज विज्ञान के कारण हिंसा का स्वरूप ऐसा हो 
गया है कि आप विज्ञान को बढ़ाना चाहते हैं, तो हिंसा को छोडना ही पड़ेगा, 
में विज्ञान को बढ़ाना चाहता हूँ, इसलिए उसके साथ हिंसा हरमिन्न नहीं चछ 
सकती । अगर हिंसा आयी, तो उसका मतरूबव यह होगा कि मनुष्य ने अपने 
नाश की तेयारी कर रखी है । 
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विज्ञान और अहिंसा का योग 

यह युग विशान का है और अहिंसा का आह्वान कर रहा है। इसलिए 
मैं कहता हूँ. कि विशान को बढ़ाओ, जोरों से बढ़ाओ। लोग कहते हैं कि 
विनोत्ा विज्ञान के खिलाफ है । लेकिन मैं विज्ञान के नहीं, यंत्र के खिलाफ हूँ। 
लोगों का समझ में यह नहीं आता कि विज्ञान यंत्र से अलग है। सृष्टि के ज्ञान 
को विज्ञान कहते हैं | में उसे बढ़ाना चाहता हूँ । में विज्ञान का प्रेमी हूँ । परनन्‍्ठु 
विज्ञान तो हमार नोकर है। हम जो चाहेंगे, उसके अनुसार वह करेगा। 
अगर हम चाहेंगे, तो वह हमारे लिए. ऐटम व्म बनाकर देगा और अगर 
चाहेंगे, तो वह पारमाणविक शक्ति निर्माण करेगा। 

मनुष्ब-जीवन को उन्नत, व्यापक और विश्ञाल बनाने के लिए विज्ञान को 
खूब बढ़ाना चाहिए, किन्तु उसके साथ अहिंसा को भी जोड़ना चाहिए.। अगर 
इन द।नों का मेछ हुआ, तो जिस स्वर्ग की कहानियाँ हम पुराणों में पढ़त हूँ, 
वह स्वग इसी पृथ्वी पर छा सकेंगे | दुनिया में आज अहिंसा की इति जितनी 
है, उतनी इतिहास में पहले कभी नहीं थी । प्राचीन काछ से लेकर आज तक 
का इतिहास देखने पर आपको माहल्ट्म होगा कि आज बच्चा-बच्चा हिंसा-अहिंसा 
की बात करता है| जीवन के सारे मसले अहिंसा के जरिये हल हो सकते हैं या 
नहीं, इसकी चर्चा आज हो रही है। इसके पहले कभी भी ऐसी चर्चा नहीं 
हुई थी । उन लोगों ने माना था कि हिंसा का जीवन में कुछ-न-कुछ स्थान है 
ही | किन्तु आज यह युग आ रहा है, जब्र विज्ञान और अहिंसा एकत्र आ 
सकती है । 

जमीन की कीसत नहीं हो सकती 

मैं मिट्टी पाने आया हूँ, पर देता हूँ उससे भी कीमती चीज | लोग कहते हैं 
कि यहाँ की जमीन कीमती है, चार-पाँच हजार रुपये एकड़ की है। परन्तु 
अपने वे पांच हजार रुपये एक ढेर में रखो और उस पर चार महीने बारिश 
का पानी गिरने दो | फिर देखो कि उसमें से रझितनी फसछ उपजती है ! जमीन 
की कीमत पैसे में नहीं है। जमीन अनमोड है, लेकिन इन बाजारबालों ने 
उसकी कीमत लगायी । माँ की कभी कीमत हो सकती है १ माँ-बच्चे, भाई-बहनों 


हलक. 
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भगवान्‌ बुद्ध का विचार-प्रव्तेन 

आज तक जितने विचार-प्रवाह आये, विचारों में छुधार और विचारों में 
प्रवतन हुए, उन सबने मनुष्य को प्रेरणा दी है। कुछ-न-कुछ मौलिक विचार 
निरंतर उसे यूझते रहे हैं। भगवान बुद्ध ने पशुद्धिसा के विरुद्ध आवाज्ञ उठायी 
ओर छोगों को समझाया कि पशुओं से हम जो मदद ले सकते हैं, वह लेनी 
पाहिए, और उन्हें नो मदद दे सकते हैं, वह देनी चाहिए; पर उनकी हिंसा 
मनुष्य के रहिए शोभादायक्त नहीं है । किन्तु यह कोई बाहरी चीज नहीं है | 
पञ्चु हिंसा का तो निशित्त था, उसके पीछे करुणा का विचार था। मनुष्य को 
आसपास की सुष्टि के साथ कारुण्य-भाव से व्यवहार करना चाहिए, इस 
विचार का प्रवतन वे करना चाहते ये। उसका निमित्तमात्र पशुद्दिसा का 
विरोध था। इससे समाज में एक क्रांतिकारी परिवर्तन हुआ । उसका परिणाम 

हिन्दुस्तान पर एक हजार साल तक हुआ और आज भी इम उस विचार की 

कीमत करते हैं, हमारे समाज ने उनको मान लिया है। यद्यपि पशुद्धिसा 
बिलकुछ रुकी नहीं, तथापि समाज ने विचार को मान छिया है। 

इस तरह का क्रांतिकारी परिवर्तन होने के वाद फिर सम्राट अशोक ने, 
जिनके चक्र-विह् का हमने उपयोग किया है, बुद्ध के विचार का प्रचार किया । 
जय हिन्दुस्तान के जीवन में उस विचार को मान्यता मिली, तब उसे राज्य- 
कर्ताओं ने अहण किया | फिर वह हिन्दुस्तान के बाहर फेला और उसने 
दूसरे देशों को हिम्मत दी। आज भी बोद-घधर्म के अनुयायी चीन, जापान, 
मलाया, ब्रह्मदेश, लंका आदि देशों में पाये ज्ञाते हैं । इस तरह जो विचार 
विद्दार में प्रकट हुआ था, वह एशिवामर में फैल गया | 

विचार मानव-जीवन की बुनियाद 

इस तरह विचार की प्रेरणा मनुष्य को उत्स्फूत करती है। मनुष्य का 
शारीरिक जीवन तो चलता ही है, परन्तु उसका जो उत्थान होता है, डसके 
पीछे भी विचार रहता है। विचार के कारण आन्दोलन होते हैं, जोश निर्माण 
होता है और नया जीवन बनता है। तब समाज-रचना बदलती है, जीवन 
का ढाँचा बदलता है। फ्रान्स में जो राज्यक्रांति हुईं, वह भी एक विचार के 


सरकार 'झून्यः और जनता एक? हैः श्३९ 


कारण ही | माक्स निकला और उसीके विचार पर रूस में एक जात बनी | इस 
तरह विचार की शक्ति को हम महसूस करते हैँ | मनुष्य को विचार ही 
ताकत देता है। बह खायेगा-पीयेंगा, परन्तु इन सबके साथ, इन सबके 
पीछे, इन सबकी पूर्ति में और इनकी बुनियाद के रूप में एक विचार होता 
है । उसीको हम 'धर्म! या 'नीति? कहते हैं | बुनियाद विचार की होती है और 
उसी पर जीवन की इमारत खडो होती है | 
निराकार के प्रकाशन का साकार साधन 

अभी जो काम कर रहा हूँ, उसका बाहरी रूप तो' दीख पड़ता है, जमीन 
का मसछा हल करने का; परन्तु उसके पीछे एक विधार है, बिसके प्रवर्तन 
के छिए मेंने एक बाहरी काम लिया है। वाहरी काम ढिये बिना विचार 
निर्गुग और निराकार रहता है। विचार-प्रचार के और विघार-प्रकाशन के 
लिए बाह्य काम लेना जरूरी है। यही कारण है कि मैंने आज के हिन्दुस्तान 
के लिए जो आवश्यक सवाछ था, उसे उठा लिया और अपने विचार का प्रचार 
' करने के छिए निकल पड़ा हूँ । मैंने कई बार कहा है कि भगवान्‌ बुद्ध ने जो 
चर्म-चक्र-प्रवतेन चलाया था, वैसा ही में उनके प्वरण-चिह्लों पर बलकर कर 
रहा हूँ। इस विचार का नाम है, 'स्वोदयः | 

हितों में विरोध नहीं 

सर्वोदय के माने एक के भले में सबका भला है) किसी एक के हित 
के विरुद्ध वृमरे का हित हो नहीं सकता | किसी कोम, वर्ग या देश के द्विंतों के 
विदद्ध दूसरी कौम, वर्ग या देश का हित नहीं हो सकता। इनके द्वितों 
में विरोध है, यह खयाल ही गलत दै। एक के द्वित में दूसरे को ह्वित है। 
हितों में विरोध नहीं हो सकता, लेकिन अगर हम भ्रहित को ही हित मान हें 
और अकल्याण- में ही भलाई समझे, तो द्ितों में विरोध हो सकता है| में अगर 
बुद्धिमान्‌ हैँ, मेरी अगर सेहत सुधरती है, तो उससे आपका भला होने ही 
वाला है। मुझे प्यास छगने पर पानी मिलता है, तो उससे आपका भी भा 
होता है. और मेरा भी भला है | अगर हम हितों में विरोध की कत्पना करें, 
तो हित की कह्पना मिथ्या हो जावगी | 
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हम पड़ोमी को दुःखी बनाकर सुखी नहीं हो सकते । उससे हजार प्रकार 
की हानि होगी । जो दूसरों को छूटऋर या तकलीफ देकर सुखी बनना चाहेगा, 
बह चैन से खाना भी नहीं खा सकेगा । उंसके शरीर में रोग प्रवेश करेंगे ओर 
उसे डॉक्टरों की शरण लेनी पड़ेगी । घर में पेता आया कि उसके साथ अशांति 
आयी.। उसे खाया हुआ पचेगा नहीं, उसे रोग सतायेंगे । जो घर में पैसे छूटकर 
छाता और सुख निर्माण करने की कोशिश करता है, वह कभी सुखी नहीं हो 
सकता । बटोरकर घर में जो पैसा आता है, वह घर को आग लगा देता है। 

लोग कहते हूं कि में गरीजरों का मित्र हूँ। उसे तो हाँ इसलिए कहता हूँ 
कि मैं खुद गरीब हूँ | कुछ छोग मुझ पर इलजाम छगाते हैं कि मैं श्रीमानों को' 
बचानेवाछा हूँ । जी हाँ, परन्तु मैं उन्हें किसी भी तरीके से नहीं, बल्कि सही तरीके 
से बचानेवाल्य हूँ। मैं जिस धर्म की शिक्षा दे रहा हूँ, उसमें यह विचार है कि 
हमारे घर में हम जितने लोग दिखाई पड़ते हैं, उतने नहीं हैं, बल्कि और भी 
एक है । उसका नाप्त है, द्रिद्रनारायण | 

कुरान में एक कहानी है। एक ढफा पैगम्बर अपने दो साथियों के साथ ' 
कहीं जा रहे थे | पीछे से दुश्मनों की चड़ी फौज आ रही थी | उनके साथी ने 
कहा : वह बड़ी भारी फोज है और हम तीन ही हैं, तो क्या करें ??. इस पर 
पैगम्बर ने कह्दा ; “हम तीन नहीं हैं, हम चार हैं, और वह नो चौथा है, वह 
दीखता नहीं हैं, लेकिन वह है और जवर्दस्त है |? इसी तरह मैं भी उस न 
'.. दीखनेवाले छोटे भाई का हिस्सा माँग रहा हूँ । 
हैं में न श्रीमानों को घमण्डी और न गरीशों को दीन बनाती: चाहता हूँ, 
: बढ़िक एक, धर्म-बिचार समझाना चाइता हूँ। मैं चाहता हूँ कि देनेवाछा और 
लेनेवाछा इस धममे-विचार को समझे । देनेबाछा समझे कि माँगनेवाले ने मुझ 
पर उपकार किया है और मुझे मोह से छुड़ाने या सुक्त होने का मौका दिया 
है। यही सोचकर जमीन देने पर मैं लता हूँ । जो ऐसा नहीं देते, उनके 
दान का मैं त्याग करता हूँ । इसलिए मैंने दान-पत्रों के साथ त्याग-पत्र भी 
ल्यि हैं। मैं शात्रों के शब्दों का अर्थ शास््रकारों से ही समझता हूँ | लेकिन 
दुनिया का यह धन्धा है कि अच्छे-अच्छे शब्दों को त्रिगाड़ा जाय । संन्यास,. 


] 
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फिर हिन्दुस्तान में एक राज्य-क्रान्ति हुई। जिन राजाओं ने उस विघार को नहीं 
माना, वे गिर पड़े । ० 

जो छोग खुद को कम्युनिस्ट कहते हैं, उनसे में पूछना चाहता हूँ कि 
मार्क्स के हाथ में कौन-सी राजसत्ता थी, जिससे विचार में क्रांति हुईं ! विचार- 
बीन जब लोक-हृदय की गहराई में पहुँच जाता है, तव सरकार उस पर अमल 


करती ही है । और न करे तो गिर जाती है। इसलिए विघार-प्रवर्तन का 
महत्त समझो । 


आनकल हर कोई फल चाहता है| पर यह नहीं जानता कि उसके 
लिए बोना भी पड़ता है । बिना बोये कैसे फल पाओगे १ फ्रान्स में राज्यक्रांति 
हुईं, तो उसके पीछे रूसो और वाल्टेयर के विचार ये। माक्स ने एक विचार 
का प्रचार किया और फिर लेनिन ने उस विघार के आधार पर क्रांति की । 
विचार-प्रचार के बाद ही राज्यक्रांति होती है। मेरा विश्वास है कि आज 
की हमारी सरकार इतनी विचारहीन नहीं है कि समाज में एक विचार को 
'छोग पसेद करते हैं, तो भी उत पर अमल न करे | अगर वह अमल नहीं 
करती है; तो वह टिक नहीं सकती | । 

मैं गरीब, श्रीमान्‌ , सबका मित्र हूँ। मेरा काम सबके हित के लिए है। भूमि 
का मस्य इल किये बगैर हिन्दुस्तान का सम्राधान हरगिज नहीं होगा, इसमें 
मुझे कोई संदेह नहीं है। अगर किसीके मन में संदेह है, तो मैं नम्नता से 
कहना चाहता हूँ कि उसे परिस्थिति का ज्ञान नहीं है। में तीस साल से देहात 
में रहा हूँ । इसलिए देहात की परिस्थिति को अच्छी तरह जानता हूँ। 

... निया को आकार दें या दुनिया का आकार हें 

मेने दुनिया के इतिहास का भी अध्ययन किया। इसलिए मैं जानता हूँ 
कि देशों के बीच दीवालें नहीं खड़ी हो सकतीं | इस देश से डस देश में विचार 
आते-जाते रहते ई। यहाँ हमने अच्छा विचार नहीं चलाया, तो बाहर के बुरे 
विचार यहाँ के मसले इल करने के लिए यहाँ आयेंगे । अगर हमने यहाँ के 
मसले अपने ढंग से इछ किये, तो यहाँ का विचार भी नहीं रुक सकता | वह 
बाहर जायगा ही और दुनिया उसको मानेगी ही । शायद ऐसा भी विज्ञन 


सबे भूमि गोपाल की २४३ 


निकल सकता है कि इधर की वायु उधर जाने से रोकी जा सके | परन्तु विचार ' 
को कोई भी नहीं रोक सकता | इसलिए या तो हम दुनिया को भआाकार देंगे 
या दुनिया हमें आकार देगी। आपके सामने दो ही मार्ग हैं, तीसरा है ही 
नहीं। या तो आप अपने विचार पर दुनिया को आकार देने की हिम्मत करें 
या दुनिया के हाथ की मिद्दी बनें । फिर दुनिया जो आकार आपको देगी, उसे 
आपको कबूछ करना होगा। इसलिए हम या तो एक नया स्वतन्त्र विचार 
निर्माण करेंगे, जो दुनिया को आकार देया या दुनिया हमें आक्वार देगी | 
जमीन देना आज का धर्म 
लोग मुझसे पूछते हैं कि जमीन का मालिक कौन है ? में कहता हूँ कि 

जमीन का मालिक न व्यक्ति है, न सरकार, बह्कि भगवान्‌ हैं। आज बमान की 
भूख है, उसे मिटाना चाहिए | जमीन देना आज का धर्म है| 

डाल्टनगंज ( पका ) 
, १६०११- ७२ 


सबै भूमि गोपाल की ५६: 

सारी दुनिया में मानव की हलचल प्राचीन काछ से हो रही है । आज भी 
होती है और आगे भी होनेवाली है; क्योंकि जनमंख्या बढ़ रही है और कई 
मुल्क ऐसे पड़े हैं, जहाँ कम लोग हैं और घंद छोगों का उन पर कब्जा है। 
इसलिए, आगे छाखों छोग इधर-से-उघर ओर उधर-से-इधर बायैंगे | 

दुनिया एक है ! 

एक जमाने में एशिया के दुसरे मुल्कों से हिन्दुस्तान में लोग आये और 
एक जमाने में हिन्दुस्तान में से भी लोग बाहर गये । अब एक बमाना ऐसा भी 
आयेगा कि जब जहाँ घनी आबादी है, वहाँ के लोग अपनी जगह छोड़कर वहाँ 
घनी आबादी नहीं है, वहों जायँगे। किन्तु यह तभी हो सकेगा, जब सारी दुनिया 
को हम अपना ही मुल्क मार्नेगे--सारी दुनिया एक है, मानव तब एक हैं, 
ऐसा मानेंगे । आन ता हम फलाने वंश के है, फलानो लाति के ई, ऐसा मानते 


वा 
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हैं। जब तक ऐसा मानेंगे, तब तक मनुष्य के बीच दीवालें खड़ी होंगी और 
अपनी-अपनी समस्याएँ सुल्झाने की जिम्मेदारी अल्य-अल्ग देश अपनी समझेंगे। 
किन्तु जब मनुष्य समझेगा कि हम सब एक ही आत्मा से बने हैं, जत्र उसे इसका 
भान होगा, तब सारी दीवालें टूट जायेंगी और सब्र भूमि गोपाल की हो जायगी। 
शख्र-अख्र दुर्गादेवी के हाथ में रहें 
यह सब कब होगा, यह हम नहीं जानते । किन्तु वह समय हम जढ्दी छा 
सकते हैं, अगर विज्ञान के साथ-साथ अहिंसा को छायेंगे । आजकल विशान बढ़ 
रहा है। इसकी मुझे खुशी है | मैं चाहता हूँ कि विज्ञान खून बढ़े | पर वह 
किथ दिशा में बढ़े, यह हम बतायेगे । हम चाहते हैं कि विज्ञान से ऐटम बम 
न निर्माण किये जायें । जिस तरह भस्मासुर ने शिवनी से वरदान माँगा था और 
आखिर अपना हाथ अपने ही सिर पर रखकर बह खुद भस्म हो गया, वैसे ही 
अगर हम ऐटम बम वनायेंगे, तो उसी विज्ञान से हम भस्मासुर जैसे भव्म हो 
जावगे। किन्तु अगर विज्ञान को अहिसा, प्रेम और मानवता की दिशा में छे 
जायेंगे, तो हुनया में स्वर्ग छा सकेंगे | अहिसा की बात हम इसीलिए कहते हैं। 
.. छोग हम पर यह आतक्षेप करते हैं कि यह पिछड़ा हुआ है, विज्ञान को 
नहीं चाहता । लेकिन मैं विज्ञान को जितना चाहता हूँ, उतना उसे चाहने- 
वाला मनुष्य मुझे अभी दीखा है। मैं हरएक क्षेत्र में विशान चाहता हूँ। हमें 
बीमारियाँ नष्ट करनी हैं, फसल बढ़ानी है, तो विज्ञान की जरूरत होगी ही | 
आज मनुष्य को अपने शरीर का भी पूरा श्ञान हासिछ नहीं है । इसके लिए 


' विज्ञान की जरूरत है। लेकिन विशन और यंत्र एक नहीं हैं। जिस तरह 


आत्मा के ज्ञान को आत्मशानः कहते हैं, जो अंदर की चीज है, उसी तरह 
बाहर की सृष्टि के ज्ञान को विशञानः कहा जाता है। मनुष्य के लिए दोनों 
आवश्यक है। दोनों मिछकर मनुष्य का जीवन सुखी बना सकते हैं । किन्तु 
विज्ञान का उपयोग हम किस तरह से करते हैं, इस पर मानव का सुख निर्भर 
है । हम उसका उपयोग जनता का छुख बढ़ाने में, एकता बढ़ाने में, जनता को 
संपन्न करने में करते हैं या जनता में फूट डालने में और पद लोगों के हाथ में 
सत्ता रखने में करते हैं ! यह हमारे सामने उवाहू है । 
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हम लोगों ने तो सारे शत्र ओर अञ् दुगदिवी के हाथ में रखे हैं। इसका 
मतलब यह है कि परमेदवर के हाथ में शत्र-अञ्र॒ रखने से बह उसका ठीक 
उपयोग करेगा | अगर हम उन्हें अपने हाथ में रखेंगे, तो उससे या तो अपना 
या अपने पढ़ोसी का गला कार्टेगे। इसलिए शजत्नों को परमेश्वर के हाथ में 
रखना ही मानव के लिए. उचित है | आज विशन किसके हाथ में रखना है, 
यह हमारे सामने सवाल है। आज तो ये छोग घाहते हैं कि विज्ञान घन्द 
लोगों के हाथ में रहे । किन्तु हम कहते हैं कि विज्ञान का भी बँयवारा कर 
दो । हमने भूम्रि के बैंटवारे का काम हाथ में लिया है, पर उसके साथ और भी 
कई चीजों का बैंटवारा करना चाहते हैं| हम ताछीम का भी वैंटवारा करना 
चाहते हैं | नहीं तो ज्ञित तरह आज कुछ लोगों को तालीम मिलती है, बाकी 
सारे अपद रहते हैं, इससे तो थोड़े-से पढ़ें-लिखे छोगों का ही औरों पर राज 
घलेगा । इससे एक नयी गुलामी पैदा होगी | इसलिए हमें भूमि के वैंटवारे 
का जो काम सुझा है, बह तो एक चिह्न है, एक प्रतीक है। उसके आधार 
पर हम और भी चीजों का बेंटवाग करना चाहते हैं । 

भौतिक सत्ता गाँव में, नेतिक सत्ता केन्द्र में 

हम गाँव-गाँव में स्वराज्य छाना चाहते हैं । हम चाहते हैं कि सारी सत्ता 
गाँव के हाथ में रहे | प्रान्तीय सरकार का काम गाँव पर हुकूमत चलाना नहीं 
होगा | बढ्कि यह होगा कि एक गाँव का दृसरे गाँव से सम्बन्ध अस्थापित बना 
रहे | इसी तरह दिल्ली की सरकार का यह काम नहीं होगा कि प्रान्त पर हकूमत 
घढाये, बल्कि यह होगा कि प्रान्तों के बीच्च सम्बन्ध बना रहे । मितनी-जितनी 
ऊँची सरकार होगी, उतना ही उतना उसके पास व्यापक काम, जोड़ने का काम 
रहेगा; पर सत्ता कम होगी | सच्ा तो गाँवों में रहेगी । सारी भौतिक सत्ता याँवों 
में और केन्द्र में नीतिमान्‌, चरित्र-शील लोग जायेंगे, जिनकी नैतिक सत्ता चलेगी। 

लेकिन आज तो यह माना जाता है कि मोतिक सत्ता न्यूथार्क या दिल्‍ली 
में रदे | एक दुनिया बनानेवाले तो कहते हैं कि सारी भौतिक सत्ता यू० एन० 
ओ० ( राष्ट्रसंघ ) या .ऐसी ही किसी सरकार के हाथ रहे । किन्तु मैंतो 
आता हूँ कि भोतिक सत्ता गाँवों में ही रहनी चाहिए । यांघीजी और बुद्ध की 
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सत्ता चली, क्‍योंकि वे सता चलाने के छायक ये। नैतिक सत्ता किसीकें देने 
से नहीं दी जाती | वह तो अपने-आप प्राप्त होती है। इसलिए जो नीतिमान्‌ 
पुरुष होते हैं, वे अपने-आप ऊँची सरकार में जाने के छायक बनेंगे। उनकी 
सत्ता स्वथमेव चलेगी, जिस तरह जंगल में शेर की चलती है। शेर को चुना 
नहीं जाता । इस तरह शेर के जैसे कुछ चुने नीतिमान्‌ पुरुष दिल्ली की सरकार 
में रँगे और उनकी सत्ता छोग प्रेम से मानेंगे । परन्तु असछ सचा तो गाँवों 
में ही रहेगी। ह | 
अहिंसा का तरीका 

आजञ्ञ हम छठा हिस्सा माँग रहे हैं, तो लोग पूछते हैं कि इससे क्‍या 
होगा १ अब एक बटा छह छेते हैं और पाँच बटा छह्द किसके हाथ में छोड़ने- 
वाले हैं ? लेकिन उनसे में कहता हूँ कि में पाँच चटा छह छोड़नेवाला नहीं 
हूँ। अभी जो मैं कर रहा हूँ, वह फच्चर है। वह छोटी-सी जगह में घुस जायगी, 
और फिर उस पर हथोड़ा मारेंगे, तो डसके दो टुकड़े हो जायैंगे । हम तो छह 
बटा छह हैं | लेकिन हमारा तरीका समझ लो । जैसे कोई इंजीनियर पाँच हजार 
फुट ऊपर चढ़ाने के लिए सीधी दीवाल नहीं खड़ा करता, बिक हमें इस तरह 
धीरे-धीरे ऊपर ले जाता है कि मातम भी नहीं होता कि हम ऊपर घट़े हैं, 
ऐसा ही मेरा काम है। सीधी दीवाल खड़ी करना तो मूखों का और हिंसकों 
का काम है। अहिंसा का काम घीरे-घीरे ऊपर चढ़ाने का है। 

हमने जो छठे का मन्त्र चलाया है, उसे तब तक घलढायेंगे, जब तक भूमि 
पूरी बैंट नहीं जाती । एक बार छठा हिस्सा माँगने पर मैं फिर से छठा हिस्सा 
मोगूँगा । इस तरह माँगता ही जाऊँगा। मैंने आज भोजन किया है, इसलिए 
क्या कल नहीं करूँगा ? कल भूख लगी, तो कल भी करूँगा ओर परसों लगी, 
तो परसो भी करूँगा । लेकिन मुझे कल या परसों भूख छगनेवाली है, इसलिए 
क्या मैं दस दिन का आज ही खा हूँ! अगर छठा हिस्सा लेने पर भी 
जमीन की भूख बाकी रहती है, तो मैं फिर से मॉगूंगा। अगर उसके बाद भूख 
मिट जाती है, तो कोई सवाल ही नहीं । परन्तु कायम रही, तो हम और मीं 
मोंगेंगे । हमारे शाल्रों ने कह्दा है : “पष्ठांशमझुब्यों इव रक्षितायाः ।? छठा देते- 
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देते आखिर सर्वस्वदान दिया जायगा । जो स्वेस्तर देता है, वही सपम्राद होता है| 
वह कुछ खोयेगा नहीं, भर-मरकर पायेगा। 

इसक्नी कई मिसालें इतिहास में मिलती हैं । धीरे-धीरे समान को देने की 
आदत पड़ जायगी | अगर हम बच्चे को चलना सिखाते हैं, तो धीरे-धीरे 
सिखाते हैं । एकदम उसे नहीं कहते है कि दस मील घलता अच्छा है, इसलिए 
आरम्म में ही दस मील चलो | आज तो छोगों को लेने और बदोरने की आदत 
पड़ी हुई है । उसे बदलकर देने की आदत डालती है, तो घीरे-धारे डालनी 
होगी । बच्चे को पढले तो 'शाबास”? कहने से गोरव महसूस होता है और वह 
काम आगे करता है । इस तरह आज तो देनेवालों को शावासः कहकर 
उनका हम गौरव करेंगे। परन्तु बाद में तो देने की अन्दर से ही प्रेरणा होगी 
और आखिर में देना, यह एक खाभाविक बात हो नायगी । दिये बगैर नहीं 
रहा जायगा । हमें रोज खाना है, ठो रोज देना चाहिए, यह घर्म हो जायगा। 
यह अर्दिया का तरीका है । इससे हम सिर्फ बिहार का ही नहीं, सारी हुनिया 
का मसला हल करना चाहते हैं। हम चाहते हैं कि दुनिया की सब भूमि का 
सत्र लोगों में वैंटवारा हो जाय । यह हमारी आकांक्षा है ओर यह होकर ही 
रहेगी, क्योकि आज सारी दुनिया इस विचार के लिए भूखी है | 


जीवन का सागें या अ्ृत्यु का ९ 


दुनिया में आज चारों ओर कशमकश ओर झगड़े चल रहे हैं । अमेरिका 
इतना संपन्न देश है, परन्तु बह रूस से डरता है और रूस भी कमर सम्पन्न नहीं 
है, पर वह अमेरिका से डरता है। हिन्दुस्तान प्राकिस्तान से डरता है ओर 
पाकिस्तान द्विन्दुस्तान से | इस तरह बड़े भी डर रहे है और छोटे भी डर रहे 
हैं। शोर शेर्बबर से डरता है ओर शेरबबर शेर से । बिल्ली कुत्ते से डरती है 
और कुचा त्िछी से । चूहा बिल्ली से और बिल्ली चूहे से। बलवान भी डर रहा 
है, कमजोर भी डर रहा है | इस डर से सुक्त होने की तरकीच किसीको मालूम 
नहीं है| जत्र अंदर से मुक्त होने की तरकीत्र मिलेगी, तभी बाहर से मुक्त हो 
सकते हैं | यह रास्ता हमें मिला है । 
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कुछ लोग कहते हैं कि आपका रास्ता लम्बा है। हमें फोरन पहुँचानेवाला 
मार्ग पसंद है | मैं कहता हूँ कि ऐसा मार्ग पसंद है, तो फोरन- जाकर गंगा में 
द्भधब मरो । शीघ्रता के मार्ग फोरन मृत्यु की ओर ले जाते हैं । तो फोरन मृत्यु 
की ओर जाना चाहते हो या आहिस्ता-आहिस्ता जीना चाहते हो ? जढ्दी की 
भूख है या जीवन की ! हमारा मार्ग आहिस्ता-आहिस्ता ले जानेवाला है। 
उनका रास्ता जीवन की तरफ जढ्दी ले जानेवाला है, परन्तु उससे काम ही 
खत हो जादँगे । मसला इल हो जायगा और मसला इल करनेबाला भी । 

लोग कहते हैं कि हमें उतावडी है । हम शीघ्रता चाहते हैं, इसलिए मोटर 
ओऔर हवाई जहाज में बैठेंगे । लेकिन फिर भगवान्‌ आपसे कह्ेगा कि आपको 
शीघ्रता है, तो मुझे भी शीघ्रता है । आपको सो साल नहीं जीने दूँगा।। प्वालीस 
साल में ही उठा ले जाऊँगा। वह कहेगा कि आप दकियानूस नहीं बनना 
प्वाहते, तो में क्‍यों बनूँ । क्या आप चाहते हैं कि भगवान्‌ आपको आहिस्ता- 
आहिस्ता सौ साल जिलायें या शीघ्रता से उठा लें? कितनी भी मोटरें ओर 
हवाई जहाज आयें, तो भी पाँव की प्रतिष्ठा कम नहीं होगी। आरोग्य के लिए; 
पाँव से बलना आवश्यक ही होगा। जो स्थिर मूल्य हैं, उन्हें कायम रखना 
चाहिए. | जो रास्ता जीवनदायी है, वह आहिस्ता का हो, तो भी लेना चाहिए | 
इसलिए जल्दी या देरी का रास्ता, यह मत सोचो | जीवन या मृत्यु किस तरफ 
ले जा रही है, यह सोचो | फिर भी आप यह मसला देरी से इल करना घाहते 
हो, तो रोज दस एकड़ ही जमीन दोगे, फिर मैं पाँच सौ साल जिझँगा और 
अगर आप रोज इजार एकड़ दोगे, तो मसछा एक साल में हल हो जायगा | 
इसलिए मसला जल्दी से या देरी से खतम करना आपके हाथ में है। 

आदिवासियों का सवाल ही बेकार 

में इन्सान के बीच कोई भेद नहीं मानता । इसलिए यह “आदिवासी? 
शब्द मुझे पसन्द नहीं | कौन आदिवासी और कौन अंतवासी ? कौन पहले 
जनमे और कंतन बाद में, इसके वारे में कौन जानता है १ क्‍या माँ अपने बेटों 
में यह फर्क कर सकती है कि यह आदि का लड़का और वह अंत का है १ जो 
हिन्दुस्तान में आये और प्रेम से बस गये, वे सारे यहाँ के निवासी हैं। आखिर 
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तो हमें सारी दुनिया को एक करना है । इसलिए काम करोगे, तो यह 
आदिवासी-का सवाल ऐसे ही इंछ हो जावगा । इन छोगों में इतनी हिम्मत है 
कि थोड़ी-सी राहत मिलने पर ये हिन्दुस्तान के लिए इतना काम कर सकते ं, 
जितना और किसीने नहीं किया होगा | 

छोहरदगा ( राँची ) 
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आज इस देश में भूदान-यश द्वारा मानवता के धर्म की संस्थापना का 
काम होने जा रहा है। यह एक धर्म-विचार समाज में स्थापित करना है। 
छे टे-होटे गाँव में भी लोग अत्यन्त प्रेम और उत्साह, उत्सुकता और आशा से 
यह सदेश छुन रहे हैं, क्योंकि मनुष्य को जब उसके उत्थान के लिए एक नया 
विचार मिल जाता है; तब उसे स्फूति मिल जाती है। मनुष्य के लिए शारीरिक, 
भौतिक जीवन तो है दी, परन्तु उससे भी अधिक जरूरी लो प्वीज है, वह उसे 
मिलनी चाहिए। भृदान के काम से समाज की भौतिक आवश्यकता पूर्ण करने 
का याने गरीबों को आधार देने का काम तो होगा ही, परन्तु सिर्फ भौतिक 
आवश्यकता पूर्ण करने की बात इसमें नहीं है। इसके पीछे एक बुनियादी 
विचार है, एक भावना है। मनुष्य का समाधान सिफे भौतिक जीवन से नहीं 
होता, उसके साथ-साथ विचार की भी जरूरत होती है। 

स्वराज्य का मन्त्र 

दादाभाई नौंगेजी ने बहुत चितन और मेथन के बाद हिन्दुस्तान को 
“स्वराज्य! शब्द दिया था | उत्त शब्द से लोगों को प्रेरणा मिली और नतीजा 
यह हुआ कि हमें स्वराज्य-प्रात्त हुआ। स्वराज्य-प्राप्ति के लिए छोगों ने कितने 
कष्ट उठाये, मुसीयतें झेलीं और तपस्या की, परन्तु उससे उनका उत्साह बढ़ता 
ही गया। छोग मन में आनन्द का अनुभव करते गये। वे जेलों में कष्ट सहते 
गये, बाहर भी तकलीफ झेल्ते गये, यहाँ तक कि फाँसी पर लटकनें में भी 
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लोगों को आनन्द महदस होता था, क्‍योंकि उन्हें एक शब्द मिला था, जो 
महान विचार का निदर्शक् था। उस शब्द ने छोगों को जगाया, त्याग के लिए 
प्रेरित किया और त्याय में आनन्द भोगने की प्रेरणा की | | 


सर्वोदिय का सन्त्र 

अब स्वराज्य-प्राप्त के वाद ऐसा विचार या शब्द छोगों को मिले बगैर 
उनमें जोश नहीं आ सकता । वैसा नया रब्द जो गांधीजी ने दिया था, हमें 
अब मिला है। वह है 'स्वोदय” । उससे छोगों के मन में अब आशा बैंध गयी 
है और उन्हें लगता है कि हमें एक मंत्र मिला है। उस मंत्र के व्यापक प्रचार 
के लिए, उसे जीवन में साकार और मूतिमंत बनाने के लिए, उसका साक्षात्‌ 
दर्शन करने के लिए कोई कार्य-योजना चाहिए, क्योंकि बिना कार्य-योजना के 
मंत्र अव्यक्त रहेगा | जिन छोगों में अव्यक्त मंत्र से स्फूर्ति लेने की आदत और 
तांकत है, उन खंद छोगों को छोड़कर बाकी के लोगों को मंत्र जब तक प्रत्यक्ष 
साकार नहीं होता, तब तक प्रेरणा नहीं मिलती | यह एक तरह से मूर्ति-पूजा 
ही है, चाहे हम उसे गोण मानें, डसकी कीमत कम समझें। किन्द॒ु देहघारी 
मनुष्य के लिए कोई चीज चाहिए, जिसे वह अपनी आँखों से देख सके और 
अपने हाथों से टटोछ सके । ऐसी मूर्ति की जरूरत मानव-जीवन में रहती है। 
सारे समाज के लिए जत्र विचारप्रेरक मन्त्र दिया जाता है, तब पत्थर की मूर्ति 
या अंथ नहीं, बिक जीवन में परिवतन छाने की कोई क्रिया चाहिए। तब उस 
मन्त्र को आकार आ जाता है। इस तरह का कोई कार्य मैं हूँढ़ रहा था कि 
तेलंगाना में वह मेरे हाथ आया | तब से मैं उस चीज को पकड़े हुए हूँ । इसमें 
मेरा विचार केवल भूमि की समस्या इछ करने तक सीमित नहीं है । वह तो 
एक विचार को साकार बनाने के लिए प्रत्यक्ष हासिल हुई एक मूर्ति है। 
इसलिए मैंने उसे उठाया और उसका प्रचार करना आरम्भ किया | वह तो एक 
धर्म-विचार है | 

ह सनातन धसे-विचार 

आजकल दुनिया में हिन्दू , मुसल्मान आदि धममं चलते हैं। केवल डंससे 

आज के छोगों का. संतोष नहीं होता, पर इसलिए हमने कोई नया धर्म 
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निकाछा है, ऐसी वात नहीं है। हिन्दू, मुसलमान, ईसाई भादि के अर्थ 
में यह धर्म नहीं है; बह्कि यह एक सनातन घर्म है। 'धनातन? शब्द का 
उपयोग बहुत होता है, पर छोगों को इसके अर्थ का भान नहीं है। घर्स दोहरा 
होता है | एक, जो वदल्ता नहीं है, कायम रहता है। जैसे सत्य का परिषालन 
प्राचीन काल में भी घर्म-रूप था और आज भी है। भरत-मभूमि में उसका 
परिपालन धर्स-रूप है, वैसे ही दूसरे देशों में भी। सत्य के परिपालन के लिए 
खल ओर काल का भेद छागू नहीं, वह तो नित्य, कायम और सनातन धर्म 
है। वैसे ही प्रेम, ज्ञान, दया, वात्सलय, ये सव सनातन धर्म होते हैं। उनके 
अमल के लिए उस-उस जप्ताने में जो आचरण प्रवृत्त किये बाते हैं, वे बदलते 
हैं और समय, प्रसंग ओर देश के अनुमार हमेशा बदलते हैं। कोई खड़ा 
रहकर हाथ जोड़कर भगवान की प्रार्थना करता है, तो कोई घुटने टेककर करता 
है| उपासना के लिए कोई कुरान का, कोई पुराण का, कोई बाइवछ का और 
कोई गीता के बचनों का उपयोग करता है। किन्तु परमेश्वर की मक्ति, पर- 
भेश्वर के लिए सर्वख न्योछावर करने की चूत्ति में, जिसे हम भक्ति? कहते हैं, 
कोई फर्क नहीं पड़ेगा। प्रार्थना के अलग-अलग प्रकारों--जैसे मसबिद्‌ में 
जाना था मन्दिर में जाना आदि--में फक पड़ेगा | किन्तु सब धर्मों में भक्ति 
सनातन तत्त्व है। वह सब्रके लिए समान है, यही घमम की असलियत है, 
आत्मा और तत्व है। उसे पकड़े रहना, उससे चिपक रहना, निरन्तर उसका 
ध्यान करना, उसे नजर-अन्दाज न होने देना ही हमारा कर्तव्य है। उसझी 
पूर्ति के लिए समान, देश और कार के अनुसार रूढ़ियाँ भर आचरण बनता 
है। बह धर्म का ल्य्त्रा हिस्सा है, पर वह गोण है। लेकिन जो घर्म का सार 
है, वही इस भूदान के द्वारा प्रकट हो रहा है। वह सनातन, न बदलनेवाला 
ओऔर तीनों कालों के लिए छायू होनेवाला सार है, सर्वत्र समता और एकता 
स्थापित करना | 
नित्य और परिवरतनशील धर्म 

बावजूद इसके कि मानव के बाहरों जीवन में विविधता और विभिन्नतां 

रदेगी, समता ग्रखापित करना हमारा ध्येय है। कुट्म् में माँ-बाप का घम हो 
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जाता है कि जब बच्चे छोटे रहते हैं, तब उन्हें अनुशासन में रखें. उन्हें तालीम 
दें, किन्तु जब वे बड़े हो जाते हैं, उन्हें अक्‍्छ आ जाती है, उन्हें स्वतन्त्र विचार 
की स्फूर्ति और बृत्ति होती है, तब माँ-बाप का धर्म यह नहीं रहता कि उन्हें 
अनुशासन में ही रखें। तब तो उनका धर्म यही हो जाता है कि बच्चों को 


आजादी दें। उनके साथ मित्र के जैसा व्यवहार करें, उन्हें सछाह दें | वे सलाह , 


मानें, तो अच्छी बात है, न मानें तो भी बुरा नहीं मानना चाहिए.। इसीमें 
आनन्द मानना चाहिए कि बच्चे हमारी सलाह तो लेते हैं। किन्तु उन्‍हें जो 
विघार जँचते हैं, वे ही ग्रहण कर छेते हैं। इसलिए छोटे बच्चेबाले माँ-बाप का 
चर्म अल्ग हो जाता है और तरुणों के माँ-चाप का घर्म अल्ग | माँ-चराप का 
धर्म दोनों में एक ही है कि बच्चों पर प्यार करना, उनकी सेवा करना | प्यार 
करने का यह धर्म अमिट है, सनातन है । पर जो दूसरा धरम है, याने अनुशासन 
करने का, वह बदलता जाता है और चृद्ध होने पर तो माँ-चाप को बच्चों के 
अनुशासन में रहना ही धमम हो जाता है। बुढ़ापे में माँ-बाप की यही इच्छा 
होनी चाहिए. कि बच्चें हमसे अधिक बुद्धिमान्‌ और अधिक तेजस्वी निकलें। 
अगर माँ-बाप ने बच्चों को अच्छी तालीम दी होगी, तो वे वैसे निकलेंगे 
भी | उस सम्रय बच्चों के अनुकूछ बरतना माँ-बाप का घर्म हो जाता है | इसलिए, 
जब बच्चे छोटे रहते हैं, तत्र उन पर अनुशासन करना और जब्र बच्चे जवान हो 
जाते हैं, तब उन्हें स्वतन्त्रता देना और सलाह देना और बुढ़ापे में उनके अनु- 
शासन में रहना, तीनों हालछतों में तीन प्रकार के धर्म हैं। किन्तु तीनों 
हालत में न वदलनेवाला धर्म है, बच्चों पर प्यार करना | 
* राजा काल्स्य कारणम्‌ ह 
वैसे ही समाज की हाल्त में परिवर्तन हो जाने पर धर्म में, परिवतेन 
: होता है। एक जमाना था, जब सारे समाज में राजाओं की आवश्यकता थी। 
£. राजा छोगों ने अपनी सत्ता जनता पर छादी नहीं थी, बढिक एक जमाने में . 
इतनी अव्यवस्था थी कि राजा की जरूरत लोगों को ही महसूस होने लगी | 
पुगणों में एक कहानी है कि लोग मनु महाराज के पास गये, जो एर्कात में 
ध्यान कर रहे थे । लोगों ने उनसे कहा कि आप रागद्वेष-रहित हैं, निरहंकारी 
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हैं, इसलिए आप हमारे राजा बन ज्ञाइवे, हम आपका कहना मार्मेंगे | तब 
मनु ने कहा कि राज्य घछाने की जिम्मेदारी आप मुझ पर डाल रहे है, अगर 
आप मुझे इससे मुक्त रखते तो अच्छा होता; परन्ठु आप सौंप रहे हैं, तो 
राज्य घलाने में जो दोष और पाप होंगे, उसकी जिम्मेदारी आपकी होगी, 
मेरी नहीं । छोगों ने उनका कहना मान लिया और तब मनु महाराज छोगों 
की इच्छा से राजा हुए । यद्यपि वह पुराण-कथा है, फिर भी उसमें सार है। 
एक जमाना ऐसा था कि घत्र लोग राजा की आवश्यकता महसूम करते थे | 
तब राजा के अनुशासन में रहना, उसकी आज्ञाओं का पाल्य करना प्रज्ञा ने 
अपना धर्म मान लिया था, किन्तु आज आप देखते ह कि समाज अब बाढ्या- 
वस्था में नहीं रहा है । 
प्रजा काल्स्य कारणम्‌ 


अब बच्चे जवान हो गये हैं। विज्ञान के कारण आज साधारण छोमगों को 
भी वह ज्ञान प्राप्त है, जो प्राचीन काछ में बड़े छोगों को भी नहीं था। नाना 
फूडनवीस को भूगोरू का वह ज्ञान नहीं था, जो आज स्कूल के एक बच्चे को 
है। अकबर बादशाह को माद्म नहीं था कि रूख और अमेरिका कहाँ हूँ, 
मास्को क्या चीज है। पर आज स्कूछ के बच्चों को भी यह सब मालूप है । 
पहले प्रजञा-धर्म॑ यही था कि राजाओं को बातें मानें, पर अब राज्ञा का काम 
नहीं रहा है, छोग अपने प्रतिनिधि चुनते हैं और वे छोगों की हिंदायतों पर 
अमल करते हैं। इसलिए सारे समाज की रखना उसी तत्त्व पर करनी है। 
पहले राजा काल्य्य कारणम”! कहा जाता था। पर अम्र अजा कालरूस्य 
कारणम” हो गया है। फिर भी मूलतत्त्व कायम है। वह यह है कि सारा 
समाज एकरस बनना चाहिए ओर समाज में अधिक-से-अधिक समता छानी 
घाहिए। यह दोनों काछों को छागू होनेवाली वात है । आज सबको शिक्षण 
लेकर सबकी राय लेना जरूरी है | 

समता का युगधर्स 

इस तरह बाहरी परिवर्तन होता है, परन्तु मूल कायम है। जो घर्म-विचार 

हम प्रवतित करना चाहते हैं, वह समता का विचार है । उसके लिए जरूरी है 
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कि जमीन का बैंटवारा हो जाय । पुराने जमाने में जमीन बहुत पड़ी थी, इसलिए, 
उस समय चैंग्वारे की जरूरत नहीं महसूस हुईं । हरएक के लिए काफी जमीन 
थी। किसीके पास ज्यादा और किसीके पास कम तो थी, पर जिसके पास 
कम थी, वह भी उसके लिए पर्याप्त थी। वानप्रस्थ छोग जंगल में जाकर फल- 
मूल खाकर रहते थे। इस तरह जिसे जितनी जमीन चाहिए, उतनी लेने के 
लिए जमीन पड़ी थी, परन्तु आज जमीन मर्यादित हो गयी; क्योंकि जन-संख्या 
बढ़ रही है। तो, समता के लिए पहली आवश्यकता है, जमीन का चैंटवारा ' 
हो जाय। 

समता का मतलब यह नहीं है कि हरएक को पॉन्च ही एकड़ जमीन दी 
जाय, हरएक को उतना ही कपड़ा और एक ही किस्म का घर दिया जाय । 
किन्तु समता के लिए. यह जरूरी है कि जो चीज सबके लिए अत्यन्त 
आवश्यक मानी जाती है, वह सबके लिए हो; जैसे हवा और पानी। 
आज तो छझहरों में हवा के लिए भी ज्यादा किराया देना पड़ता है। हवा 
का चैंटवारा वहाँ समान नहीं होता । जिसके पास अधिक पैसा है, उसे 
अधिक हवा प्राप्त होती है। लेकिन इस बात को छोड़कर हम कह सकते 
हैँ कि सारे देश में हवा पर किसीका कोई खास कब्जा नहीं है। हर कोई 
प्वाहि जितनी हवा ले सकता है। पानी की भी वैसी ही हालत है। इसी तरह 
आज, जब्र कि जमीन मर्यादित है और जन-संख्या अधिक है, तो जमीन सबको 
मिलनी चाहिए। हरएक के पास समान जमीन रहे, ऐसी बात नहीं है, किन्तु 
कम-से-कम जितनी जमीन आवश्यक है, उतनी तो हरएक को मिलनी ही 
चाहिए, जैसी कि आज हवा मिलती है। हरएक को कम-से-कम्त मिल 
जाने पर किसीके पास अधिक जमीन रहती है, तो किसीको भी ईष्ष्यो 
डोने का कोई कारण नहीं है। हरएक को पर्याप्र मकान मिल जाने पर किसीका 
आलीशान मकान हो, तो उसके लिए, ईर्ष्या नहीं हो सकती | पर आज तो 
एक ही कमरे में सोना, बेठना, खाना, पूजा, पढ़ाई, बीमार को रखना आदि 
सब करना पड़ता है। यह हालहत नहीं होनी चाहिए । सबको पर्यात् 
मिलनी चाहिए, | 


मानव-घर्स की अ्स्थापना श्एण 


ख्री-पुरुप समता 


समता का सिद्धान्त हरएऋ युग को लागू है, किन्तु किसी जमाने में समता 
के लिए जमीन के बँग्वारे की जलूरत नहीं थी, जो आज है--जिस तरह किसी 
जमाने में वोट के हक की बरूरत नहीं यी, लेकिन आज है| आज बोट सबको 
मिलना चाहिए, ऐसो भावना और जाग्मति हुई है। हम हिन्दुस्तान में स्री- 
पुरुषों को समान मानते हैं। उनमें कोई भेद नहीं मानते | इसलिए ख््रियों को 
वोट का अधिकार मिलढ्ठ गया | पर आज भी पश्चिम में कई देशों में स्रीको 
वोट का हक नहीं हे ओर वहाँ की स्लियों को उसकी भूख भी नहीं है। वे 
कहती हैं कि यह तो पुरुषों का काम है, वे ही करें। लेकिन हमारे देश में 
ऐसी बात नहीं है; क्योंकि यहाँ छ्रो-पुरुषों मे समता प्राचीन काछ से, कम-से- 
कम विचार में तो, मानी गयी है, यद्यपि आचार में अमी भी नहीं मानी गयी 
है ओर सुधार की जरूरत है। ऐ 


हमारे शास्त्र कहते हैं कि ञ्री ओर पुरुष, दोनों को मोक्ष का समान अधि- 
कार है | दोनों की आध्यात्मिक योग्यता समान है। हम सिर्फ राम! का नाम 
नहीं लेते, 'खीताराम? का छेते हैँ और 'राधाक्ृषष्ण” का छेते हैं। यहाँ पर ब्रह्म- 
विद्या में हम जितने आगे बढ़े हैं, उतना दुनिया में कोई भी नहीं बढ़ा है । पर 
हम सीताराम इसलिए कद्ते हैं कि स्री-पुर्ष की समता को हम मानते हैं, 
यद्यपि ईझ्वर एक ही है, इस मूछ तत्त्व को हम जानते हैं। इसलिए हिन्दुस्तान 
में स्लियों को बोट का इक हासिल करने के लिए आन्दोलन नहीं करना पड़ा | 
इंग्लेंड में पचास साल तक ब्नियों को वैसा आन्दोलन करना पड़ा और आज 
जिस तरह गरीब-विरुद्ध-अमीर का सवाल खड़ा है, वैसा ही उन्हें ज्ली-विरुद्ध- 
पुरुष, ऐसा सवाल खड़ा करना पड़ा | परन्तु यहाँ की ल्लियों को इसकी आव- 
इयकता नहीं रही, क्योंकि यहाँ की हवा में आध्यात्मिक और मानसिक 
अधिकार समान होने की बात प्राचीन काछ से है। हिन्दुस्तान जैसे देश में 
इस तरह की समता का विचार प्राचीनकाछ से चला आ रहा है, फिर भी 
जमीन के बंटवारे की जरूरत उस समय नहीं थी, जो आज है। इस प्रकार 
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आज युग-घर्म का जो प्रवतन हो रहा है, उससे लोगों के मन में उत्साह निर्माण 
होता है, नहीं तो मेरे जैसे छोटे आदमी को इतना प्रेम क्‍यों मिलता १ यह 
विचार हरएक के हृदय को छूता है और हरएक को छग रहा है कि यह 
क्रांति हो जानी चाहिए--इस क्रांति से सम्राज में चिरस्थायी रूप से काम होगाः 
और समाज मजबूत बनेगा । 
विवेकयुक्त समता 

समता की प्रवृत्ति के साथ-साथ विवेक-बुद्धि भी रहे, यह में चाहता हूँ । 
हिन्दुस्तान के बाहर छोग समता की बात कहते हैं; परन्तु वहाँ अविवेक से 
काम किया जाता है | उन्होंने कत्छ से और हिंसा से समता छाने की जो बात 
की है, वह विवेक-झून्य है| वह कोई समता नहीं है | वे तो समता के नाम 
पर सबको एक दढाँचे में ढालना धवाहते हैं। हम इस तरह सबको एक दाँचे में 
ढालना कभी पसंद नहीं करते | हम अंदर की समता को मानते हैं और देह 
के लिए जितनी आवश्यक हे, उतनी ही समता चाहते हैं। माँ बच्चों को 
खिलाती है, तो छोटे बच्चे को दूध देती है, उससे जो बड़ा होता है, उसे कम 
दूध देती है और बड़े बच्चे को सिर्फ रोगी खिलाती है। गणित से सब बच्चों 
को समान दूध और समान रोटी नहीं देती | हमारी समता भी ऐसी ही विषरेक- 
युक्त है । घर के समान समाज में जितने छोग हैं, उनकी भूख ओर पचनेंद्रियों 
की शक्ति के अनुसार उनको खाना देंगे। जिसे दूध की आवश्यकता होगी, 
उसे दूध देंगे और जिसे रोटी की होगी, उते रोटी देंगे । ऐसा विवेक न रखते 
हुए समता छायी गयी, तो वह निकम्मी है। इसलिए हिंसा के जरिये समता 
विवेक-झून्य हो जाती है | हम तो आध्यात्मिक समता चाहते हैं, यही सनातन 
धर्म-विचार है। 
लोहरदगा 
२४-१ ६-०२ 
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अस्तेय और अपरिह--दोनों मिलकर अर्थशुचित्व पूर्ण होता है, जिसके 
बगैर व्यक्ति और समाज के भीबन में धर्म की प्रतिष्ठा नहीं हो सकती । सत्य 
ओभोर अहिंसा तो मूल हैं, लेकिन आयिक क्षेत्र में दोनों का आविभाव अस्तेय 
ओऔर अपरिग्रह से ही हो सकता है । 

यः अथंशुत्रि), सः शुचिः 

आर्थिक क्षेत्र जीवन का बहुत ही बड़ा अंग है, इसलिए धर्म-शास्त्र उसकी 
उपेक्षा नहीं कर सकता, बल्कि उसका नियमन और नियोजन करने की जिम्मे- 
बारी छर्म-बिचार पर आती है । इसीलिए. मनु ने बिशद रूप से कहा है कि 
वा अर्थशुत्ि, सः छुचि: / याने 'जिसके लीवन में आर्थिक शुचिता है, 


' उसका जीवन शरत्रि है ।? 


अर्थ-प्राप्ति की पद्धति का नियमन अस्तेय करता है और उसकी मात्रा का 
नियमन अपश्यिद्द | अस्तेय कहता है कि शरीर का निर्वाह मुख्यतया शरीर-श्रम्‌ 
से, याने उत्पादक परिश्रम से होना चाहिए। शरीर-भ्रम खतरा पैदा करते हैं। 


. अगर किसी प्रकार कोई व्यक्ति शरीर-श्रम की इच्छा होते हुए. मी उसे कर नहीं 


पा रहा हो, तो उसे दूसरी तरह से बहुत ही कठोर परिश्रम करना पड़ेगा, तभी 
बह खतरा ब्लेंगा | वह परिश्रम इतना कठोर होगा, याने उसमें इतनी तपस्या 
भरी होगी कि उसकी तुलना में शरीर-श्रत्त आसान होगा। अर्थात्‌ सर्चसाधारण 
लोगों के लिए अस्तेय-पालन तभी होगा, जब शरीरिक छुधावाला शारीरिक 
श्रम करे | आज दुनिया की बहुत-सी विष्रमताएँ, बहुत से दुःख और बहुत-से 
पाप शरीर-श्रम दालने की नीयत से पैदा हुए हैं। वेसी नीयत रखनेवाला गुप्त 
या प्रकट रूप से चोरी करता है। इसलिए अस्तेय-जत शरीर-परिश्रम, द्वारा 
संपत्ति निर्माण पर जोर देता है | 


दान? याते ऋण-सुक्ति 
अगर हम ऐसा नियमन मानते हं कि शरीरःश्रम से जो उत्पन्न होगा, उसी का. 


उपभोग करेंगे, तो अपरिय्रह बहुत-कुछ सिद्ध हो जाता है, क्योंकि शरीर-श्रमः 
१७ 
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से इतना अत्यधिक पैदा हो ही नहीं सकता कि उसमें से मनुष्य अधिक- संग्रह 
कर सकें। फिर भी अस्तेय के साथ अपरिग्रह के अलग नियमन की भी जरूरत 
रह जाती है। यद्यपि शरीर-श्रम से “अत्यधिक? पैदा नहीं हो सकता, तथापि 
“अधिक? पैदा हो ही सकता है। फिर अगर उसका भी उपभोग दूसरे को 
दिये बगेर किया जाता है, तो खतरा पूरा नहीं टछता | बचपन से हम पर 
अनेकों के. उपकार हैं। उसकी निष्कृति के लिए शरीर-श्रम के मान्य 
तरीके से भी जो हमने कमाया हो, उसका हिस्सा समाज को देना छाजिमी हो 
जाता है। उसमें सम्यक्‌ विभाजन का उद्देश्य होता है । इसलिए वह दान का 
स्वरूप है, यद्यपि है वह ऋण-सुक्ति का प्रकार । 
घम एक पुल है 
जब हम संपत्ति-दान-यज्ञ के जरिये संपत्तिमानों से संपत्ति का हिस्सा माँगते 
हैं, तो क्या जिस तरीके से उन्होंने सम्पत्ति हासिछ की, उसे सम्मति देते! 
हैं ? यह एक सवाल दादा की टिप्पणी का विषय है । उसका समाधान उन्होंने 
बहुत ही सूक्ष्म चिंतन से किया है। संपत्तिदान-यज्ञ में हासिल सम्पत्ति का विनियोग 
दाता को हमारे निर्देश से करना होगा, यह सारी योजना का संरक्षक अंकुश है, 
यह उन्होंने परख लिया और उसके लिहाज से योजना का उन्होंने बचाव किया। 
लेकिन इस योजना के बारे में और भी कई दृष्टियों से सोचा जा सकता है 
और सोचा भी जाना चाहिए। शरीर और आत्मा के बीच था आज की स्थिति 
या प्राप्तव्य स्थिति के बीच धर्म एक पुल का काम करता है। पुर नदी के एक 
ही किनारे नहीं, बढिकि दोनों किनारों पर खड़ा होता है। भोग इस पार है, 
तो मोक्ष उस पार, पर धर्म दोनों पार है। समान को आज की हालत में से इन 
भादशों की ओर ले जाने के लिए जो विचार प्रस्तुत होगा, वह धर्म-विचार 
होगा | वह केवल परिशुद्ध तत्त्वशान में सहज पहुँचा देनेवाला उसका वाहन है | 
पंथ और मुकाम में जो फर्क और सम्बन्ध है, वही धर्म और मोक्ष में है । 
संपत्ति-दान-यज्ञ मोक्ष-विष्वार नहीं, घमे-विचार है। अर्थात्‌ वह निरपेक्ष 
विचार नहीं, सापेक्ष विचार है | निरपेक्ष विचार में न तो संपत्ति रहेगी, न दान। 
और शायद यज्ञ भी न रहेगा यज्ञ भी यजनीय को, यज्ञ करनेवाले से प्रथक्‌ मान 


॥ संपत्ति-दान-यज्ञ का धर्म-विचार रष९ 


लेता है.। जहाँ इतना भी प्थकभाव नहीं रहेगा, वहीं यज्ञ उठ जायगा या मनुष्य 
का सादा सरल जीवन ही स्वथमेव यज्ञ हो जायगा | ' 
धर्म-विचार की दीक्षा 
हम छठा हिस्सा माँगते हैं, तो क्या पाँच बे छठा? संग्रह करते हैं ? पर 
हमारे मान्य करने का सवाल ही नहीं है| वह भला मनुष्य छह वटा छठा संग्रह 
ही मान्य कर रहा है। उसकी उस मान्यता को इम घक्का देते हैं, एक बा 
छठा हिस्सा माँगकर | उसे हम विचार के लिए प्रेरित करवे हैँ | भक्तों ने कहा 
था; जिसने एक दफा इरिनाम बोल लिया, उसने मोश्ष-प्राप्ति के छिए कमर 
कस ली ! बिसने एक जीवन-निष्ठा के तौर पर एक बा छह सम्राज्ञ को निरंतर 
अर्पण करने का नियम कचूछ किया, उसने अपनी सारी संपत्ति, . अपना सारा 
चीवन, यहाँ तक कि अपना शरीर-निर्वाह भी समाज को अर्पित करने के लिए 
कमर कस छी। संपत्तिदान-यज्ञ को तरफ देखने की यह दूरद्शी दृष्टि है | 
आवाहन 
यह वात लिन मित्रों को हृदयंगम होगी, उनसे में आशा करूँगा कि वे चाहे 

गरीब हों, चाहे धनी, घाहे भोगी सांसारिक हों, चाहे त्यागी कार्यकर्ता, संपचि- 
दान-यश्ञ में खुद दीक्षित हों भोर इस विचार का प्रत्यक्ष कृति से अधिक संशोधन 
करें । में इसमें अधिक गहरा जाना चाहता हूँ। तुरंत व्यापक प्रचार की मेरी 
कद्पना नहीं | कुछ छोग इस विचार के दोक्षित हो जायें, उसके बाद इसका 
व्यापक प्रचार स्ववमेव होगा और हम उसे प्रयत्नपूर्वक भी करेंगे | ..#.. 
कुरू ( रॉची ) - 
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। 


सामच-पक्षी के दो पंख आत्मज्ञान और विज्ञान ; ५६ ; 
: आप सब लोग मेरी बात सुनने के लिए यहाँ इतनी तादाद में बहुत उत्सु- 
कता से आये हैं | में कुछ बातें आपको सुनाऊँ, ऐसी आप आशा रखते हैं 
और मेरी भी इच्छा है; लेकिन आप सुननेवाके कौन हैं और मैं बोलने- 
वाला कौन हूँ, यह भी जरा सोचने की बात है। आप कार्नों से सुनेंगे और 
मैं जबान से बोढूँगा | पर सिफे कान नहीं सुनते, अंदर कोई चीज है और वही 
सुननेवाली है | कानों से सुना जाता है, पर कान खुद नहीं सुनते, सुननेवाला 
तो अंदर कोई अल्ग है। वैसे ही बोलनेवाला भी जबान से अलग है, वही 
बोलते के लिए जबान का उपयोग कर लेता है। लेकिन जो सुननेवाला है, वह 
भी नहीं सुन सकता, अगर कान न होते। साथ ही सिर्फ कान भी सुन नहीं , 
सकते, अगर सुननेवाल्या कोई अंदर न होता। इसी तरह बोल्नेवाला न... 
होता, तो जबान न बोल सकती। और जबान न होती, तो बोलनेवाला 
नहीं बोल सकता । यह एक संयोग है, अकेली कोई चीज नहीं । हममें दो. 
हिस्से मौजूद हैं। एक वह हिस्सा, जिसका हम औजार की तरह उपयोग करते. 
हैं। दोनों हमारे जुल हैं | दोनों मिलकर एक हो जाता है| ह 
सारी सृष्टि के दो मसाले । 
हरएक व्यक्ति और सृष्टि में दो तरह के मसाले हैं: एक को सहूलियत के 
लिए. देह? कहते हैं और दूसरे को “आत्मा?। लेकिन नाम कुछ भी हो, 
उसका स्वरूप शब्दों में बताना सुश्किल है | फिर भी हर कोई दोनों का अनुभव 
लेता है) देह और आत्मा, दोनों का दृढ़ संत्रंध है। दोनों का पोषण किये 
वगैर--दोनों को अपनी-अपनी खुराक दिये बगैर--मनुष्य का समाधान नहीं 
हो सकता और न आनंद दही हासिल हो सकता है | एक मनुष्य को पूरा खाना 
मिल रहा हो या उससे भी अधिक, तो भी उसका समाधान नहीं हो सकता। 
खाने से आत्मा तृत्त हुई, ऐसा किसीको भी अनुभव नहीं होता | जो भी थोड़ा 
विचार करते हैं, वे इसका अनुभव करते हैं । इससे उढ्टे शरीर को कुछ भी , 


न मिले, तो तृप्ति नहीं होती। इसलिए शरीर और आत्मा, दोनों हिस्सों को . 
कुछ-न-कुछ देना पड़ता है । 
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अपने-अपने विक्रास में कोई झरीर के पक्ष में ज्यादा झकता है, तो कोई 
आत्मा के पक्ष में । जो शरीर की तरफ झुकता है, वह 'हुखार्थी” कहलाता है 
ओऔर जो आत्मा की तरफ झुकता है, वह आत्मनिष्ट | सुखाथों सुख घांइता 
है, तो आत्मनिए श्रेव या कल्याण | लेकिन श्रेय और सुख, दोनों की इच्छा 
हरएक भनुष्य में मोजूद रहती है; फिर उसका मनुष्य में कम-वेशी परिमाण हो 
सकता है ओर अपने-अपने विचार के अनुसार इधर या डघर झकाव रहता 
है। मनुध्य बिछ-लिस भूमिका पर रहता है, उसीके अनुसार उसका कम-वेशी 
परिमाण होता है । किंतु दोनों का सम्राधान करने से दी उसका पूरा समाधान 
होता है | उसे तृप्ति का अनुभव होता है और छाता है कि में ठीक तरह से 
जीवन जी रहा हूँ | 

विज्ञान और आत्मक्ञान सें निरंतर प्रगति 

मनुष्य के इन दोनों विकास के लिए प्राचीन काल से आज तक छोगों ने 
कोशिश की ओर कर रहे हैं। उन्हें शरीर के लिए विश्ञान की और आत्म- 
कल्याण के लिए आत्मशन की मदद मिली है। दोनों विद्याओं का विकास 
मनुष्य ने दरएक समाज में किया, हिंदुस्तान में भी और बाहर सी। प्राचीन 
काल से आज तक विज्ञान ओर आत्मशान के शोध होते गये, विज्ञान की 
बदौलत सुख के तरह-तरह के साधन मानवों को मिले । सुख-साधनों का 
विस्तार हुआ। वे शोध निरंतर आगे बढ़ते जा रहे हैं। आज प्राचीनों की 
अपेक्षा हमारे पास उपभोग की चीजें बहुत अधिक मात्रा में हैं। जिन भोग्य 
वस्तुओं की उन्हें कब्पना तक नहीं थी, उनका हम रोज भोग कर रहे हूँ | 
प्राचीनों ने कभी सोचा मी नहीं था कि हम दूर की खबरें सुन सकेंगे | लेकिन 
आज यहाँ बैठकर दिल्ली की खबरें सुनना हमारा नित्य का कार्यक्रम हो गया है। 

मनुष्य के विकास का यह एक अंग बहुत विकसित हुआ | दूसरे अंग का 
भी उसने विक्रास किया | उसके लिए आत्मज्ञान हासिल किया, आत्मा में गोता 
ल्गाया। मानव की आत्मा सत्य-निष्ठा, समलन-चुद्धि, न्‍्याय-दत्ति, दया, प्रेम, 
बात्सल्य आदि अनेक गुणों से परिपृर्ण द्वोती है। जैसे आकाश में अनंत तारे 
होते हैं, वैसे ही आत्मा भी अनंत गुणों से परिपूर्ण है। उनमें से कुछ गुणों का 
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भान मनुष्य को हुआ है। लेकिन जिनका भान हुआ, उनका भी अभी तक 
पूरा भान नहीं हुआ है। मनुष्य को सत्य और प्रेम का कुछ भान हुआ है, पर ' 
पूरा नहीं । श्रेम के विकास के लिए उसने कुट्ंच बनाये, समाज बनाया, राज्य 
बनाया, तरह-तरह की मर्यादाएँ और नियमन बनाये । फिर भी इसका पूरा 
विकास नहीं हुआ, अब भी पूरा विकास करना बाकी है । आत्मा के अनेक गुण 
ऐसे हैं, जिनका अभी भान भी होना बाकी है। जिनका भान हुआ है, उनका 
भी अमी पूरा भान नहीं हुआ है। मनुष्यरूपी पक्षी के दो पंख हैं :( १) आत्मजश्ञान 
ओर (२ ) विशान । इन दो पंखों पर यह पक्षी विहार करता है। उनमें से 
एक भी पंख टूट जाय, तो उसकी उड़ान खतम हो जायगी। इसलिए दोनों 
प॑खों के सहारे मनुष्य का विहार होता है। दोनों की उसे जरूरत है | 


दोनों अंगों फा विफास आवश्यक 


इन दोनों का ठीक ढंग से समत्व रखकर विकास करने से ही मानव का 
सप्ताधान हो सकता है। अगर वह किसी एक तरफ झुकता है, तो उसे 
असमाधान का अनुभव होता है। कुछ छोग अधिक आत्म-परायण होते हैं । वे 
वैराग्य से जीवन बिताते और आत्मा में बड़ा भारी समाधान पाते हैं। किंतु 
यह तो पघंद लोगों को ही हासिल है कि वे देह की उपेक्षा कर आत्मा में दी 
समाधान प्राप्त करें । जो देह के ही सुख की ओर झकते हैं, उनके जीवन में 
कुछ-न-कुछ ऐसे क्षण आते हैं, जब उन्हें बाइर की वस्तुओं से तृप्ति नहीं होती । 
मेरे श्रीमान्‌ और गरीब, दोनों दोस्त हैं। उन्हें सारे सुख-साधन हासिल हैं, पर 
-अंदर से दुःख है। बाहर से तो वे सुख का आभास पैदा करने की कोशिश 
करते हैं, पर उनके अन्तर में गहरा असमाधान होता है। इसी कारण मैंने 
उन्हें रोते पाया है । वे खाते-पीते हैं, फिर भी समाधान नहीं | वास्तव में सच्चे 
अर्थ में वे सुखी नहीं हैं । और गरीब तो दुखी हैं ही । 


आज दुनिया में असमाधान पाया जाता है, क्योंकि दोनों पंखों का विकास 
किये बगैर जीवन का सस्तुलम नहीं होता । जिनका पशु-जैसा जीवन है, जीवन 
के कुछ क्षण ऐसे होगे, जब उन्हें महसूस होगा कि हमें अंतःसमाधान की 
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भूख है । और बिन्‍्हें अंतःसमाघान मिल्ता है, उनके जीवन में भी ऐसे क्षण 
आते हैं, जन्र उन्हें प्यास लगती हे। उस समय पानी मिल जाने पर वे. सुखी 
होते, पूर्णता का अनुभव करते हैं. और प्रानी न मिक्े, तो कुछ न्यूनतां का 
अनुभव करते हैं । अत्यंत विरक्त मनुष्य को भी इस तरह का अनुभव होता है | 


भारत सें आत्मज्ञान और यूरोप में विज्ञान का विकास 


समाज की दृष्टि से देखा जाय, तो दोनों हिस्सों का संतुलन करने से ही 
समान में समाघान स्थापित हो सकता है। हमारे शात्तरों ने कहा है कि धर्म 
अर्थ, काम और मोक्ष, सबका समाधान करना चाहिए। किसीका छकाव 
इधर, तो किसीका डघर होता है। प्राचीन जमाने में इस भरत-भूमि में बद्यपि ' 
विशन था, पर आध्यात्मिक तृष्ण अधिक थी। उन लोगों ने आत्मा के शुग्रों 
., की खोन्न की, उसके लिए, देद्द को तपाकर बड़ी भारी तपस्या की, जिसका हम 
गौरव मानते हैं। वह हमारे लिए विरासत के रूप में मिली है। दूसरी 
( भारतेतर ) जगह आध्यात्मिक ज्ञान नहीं था, ऐसी बात नहीं, पर यहाँ वह 
अधिक था | निशासा भी अधिक थी। इसलिए अधिक खोल हो सकी | दूसरे 
देशों में, खासकर पर्चिम के देशों में इन तीन सौ साडों में विशान का अधिक 
विकास हुआ । इसीलिए आक मनुष्य के सामने दोनों बातें खड़ी हैं। विशान ने 
इतना सुख-विस्तार किया है, जितना पहले कभी नहीं हुआ था। भाज मनुष्य 
उसके पीछे दौड़ रहा है, फ़िर भी सुख और समाधान अधिक है, ऐसा हप 
नहीं कह्ट सकते । 


आज के समाज का एकांगी विकास 
आब बिस तरह की लड़ाइर्यों होती हैं, वैती पहले कभी नहीं हुई । प्राचीन 
लोगों को इन लड़ाइयों की कत्पना भी नहीं हो सकती थी। एक उमृचा देश 
दूसरे समूचे देश के खिलाफ खड़ा रहेगा, इसकी वे कल्पना भी नहीं कर सकते 
ये। ये यह नहीं सोचते कि दूसरे देश में भी अच्छे लोग हैं, वहाँ भी ख्त्रियोँ 
और बच्चे हैं, पेड़ हैं, प्राणी है, भिन्‍्होंने हमें सताया नहीं है? ओर ऊपर से 
वम बरताते हैं, निससे सब्र खतम हो जाते हैँ | जिन पुस्तकों का अत्यंत प्रेम से 
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संचय किया जाता है, उनका भी बम से एक क्षण में नाश हो जाता है | समझ 
में नहीं आता कि जो साहित्य के इतने प्रेमी हैं और सैकड़ों बरसों से संग्रह 
कर पुस्तकालय बनाते हैं, वे इस तरह जरा भी सोचे बगैर कैसे बम बरसा 
सकते हू ! 


मनुष्य ने सुख-विस्तार तो किया है, पर अंतःसमाधान पाने की दृष्टि और 
अवकाश उसे आज नहीं मिलता । इसलिए उसका विकास एकांगी हो रहा है | 
अगर मेरा एक ही हाथ मोटा हुआ, तो मैं यह नहीं कह सकता कि मैं सुखी 
हूँ। बल्कि मैं यही कहूँगा कि मेरा विक्ृत विकास हो गया है। इसलिए, मैं 
दुःखी हूँ | में डॉक्टर के पास जाकर कहूँगा कि मेरे इस मर्ज का इलाज 
कीजिये । सारांश, जहाँ विकृत विकास होता हे, वहाँ सुख नहीं प्राप्त हो सकता, 
लड़ाइयाँ ही होती हैं। आज मनुष्य सुख के लिए कितनी कोशिश करता है, 
फिर भी सुख हासिल नहीं कर पाता, वह दुःखो ही है । वह कोशिश तो सुख * 
की करता हे, पर पाता हे दुःख ही । जाना चाहता हैं कलकता आर जा रहा 
है वंबई की तरफ, फिर कलकत्ता कैसे पहुँचेगा! इसका मतलब है कि कुछ 
पायलूपन है, जिसके कारण हम सुख की तरफ जाने की कोशिश करते हुए भी 
दुश्खी हो रहे हैं । 


विज्ञान का गलंत और सही उपयोग 


इसका कारण यही है कि हम आत्मा की तरफ ध्यान कम दे रहे हैं और 
शरीर का ध्यान बढ़ गया है | आत्मा के जो अनंत गुण हैं, उनका विकास नहीं 
हो रहा हे | जितना सुख-साधनों का विकास हो रहा हैं, उससे मनुष्य के गुण 
विकसित नहीं हो रहे हैं और वह दुःखी हे। यही इस रोग का निदान है । 
पहले जमाने में शख्र-क्रिया करनी पड़ती थी, तो ढोरों के समान मनुष्य को भी 
बॉँधते और फिर हाथ या पैर चीरते थे। पेट का आपरेशन तो संभव ही नहीं 
था। पर आज शस्त्र-क्रिया क्‍लोरोफाम देने से इतनी आसान हो गयी है कि 
कुछ पता भी नहीं प्वलता और बीमारी का इलाज हो जाता है। इतना होने पर 
भी बीमारियाँ बढ़ ही रहो हैं। जितना-जितना वैद्यक शास्त्र का शान बढ़ रहा हें, 
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उतना-ही-उतना आरोग्य नहीं सुधर रहा है; बढिकि पहले जो छोग सो साल 
जीते थे, आज पचास साल म॑ ही मर जाते हैं । 

एक भाई ने हमसे कहा था कि इस जमाने में आप पैदल चल रहे हैं, 
तो आपकी रफ़्तार बहुत कम है। लेकिन हरएक काम में वे लोग रफ्तार 
बढ़ाते हैं, तो परमेश्वर भी उनसे कहेगा कि में मी आपके जैसा वेगवान्‌ 
चनूँगा और आपको ४० साल में ही उठा के जाऊँगा। आप इतने उतावले 
हैँ और आपको जरा भी सत्र नहीं, तो मुझे मी नहीं है। आज छोय वेगवान्‌ 
गति से इधर-से-उधर चले जाते हैं, पर जाते समय जरा आसपास की संष्टि का 
सांदय भी नहीं देखते | इसलिए ईइवर भी कहेगा कि में क्यों शांत रहूँ । में 
आपको बढदी उठा ले जाऊँगा | 

आज सुख के साधन बढ़ गये हैं, पर उसका निय॑त्रण करने की अक्ल तो 
आत्मा के गुणों में रहती है, जिसकी ओर ध्यान नहीं दिया जा रह्दा है। इसीलिए, 
हम दुःखी हैं। अपने पूर्वजों के पास अग्नि नहीं थी, आज है। अभ्नि से रसोई 
बन सकती है और घर भी जल सकता है। इस हालत में विज्ञान क्या 
रोयेगा १ विज्ञान से पूछो, तो वह कहेगा कि अग्नि से रोटी भी पक सकती हैं 
ओऔर घर भी जल सकता है। दोनों उपयोग उसने बता दिये, पर उनमें से कौन- 
सा उपयोग तय करना--यह विज्ञान नहीं, आत्मशान तय करता हैं। बिसके 
आक्षक्ञान में दोष आयेगा, वह विज्ञयन का गलत उपयोग करेगा । आज विशान 
के सुख-साधनों का गलत उपयोग और गलूत बैंटवारा हो रहा हैं। उस पर 
कोई नियंत्रण नहीं है । 

, किन चीजों का स्तर बढ़ायें ? 

अर्थशासत्र कहता है कि जीवन का स्तर बढ़ाओ। किंत॒ किस-किसका 
बढ़ाओगे ! अधिक फल खाओगे, अधिक कपड़े पहनोगे, अधिक सिगरेट-शरात्र 
पीयोगे या अधिक शहद खाओगे १ दूध, हवा, शरात्र कुछ भी अधिक बढ़ाओ, 
तो स्तर ( 57080 ) बढ़ जाता है, परन्तु किस चीज का स्तर बढ़ाना 
ओऔर किसका घटाना, यह कौन तय करेगा ! शराब अधिक पीने से स्तर चढ़ता 
है था घटता है ! किन चीजों का स्तर बढ़ाना ओर किनका घटाना, यह हम 
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तय करेंगे । इम कपड़े का स्तर बढ़ायेंगे, पर क्या उसके साथ-साथ हवा का 
कम करेंगे ? आजकल लोग छोटे बच्चों को भी कपड़े पहनाते हैं, जिससे उनकी 
चमडी को दर्य-किरणों का स्पर्श नहीं होता, उनकी इड्डियाँ मजबूत नहीं हो 
पातीं और वे कमजोर रहते हैं। फिर कपड़ों का स्तर बढ़ाया और सूर्य-किरणों 
का घटाया, तो इससे क्‍या लाभ होगा ! 

दूसरी बात यह है कि अच्छी चीज का भी स्तर कितना बढ़ाना, यह सोचने 
की बात है | दूध अच्छी चीज है, पर वह भी अधिक पीने से हानिकारक हो 
जाता है | .इसलिए बुरी चीजों का स्तर न बढ़ाना और अच्छी चीजों का 
भी स्तर अधिक न बढ़ाकर एक मर्यादा कायम करना, यह सब तय करने की 
शक्ति विज्ञन में नहीं, आत्मशान में है। विशान यह नहीं कह सकता कि 
कौन-सी चीज कितनी खानी ध्वाहिए। जीम यह नहीं बता सकती, कि * 
कौन-सी चीज इष्ट है और कितनी खानी है। वह तो सिफो रुचि बतायेगी। 
इष्ट-अनिष्ट तय करने का काम तो आत्मा करेगा | 

विज्ञान पर आतल्मज्ञान का अंकुश हो 

इस तरह आक्मज्ञान का अंकुश चाहिए, तभी विशञान का अच्छा उपयोग 
हो सकता है। कुछ लोग कहते हैं कि (विनोवा विज्ञान को पसन्द नंहीं 
करता !? लेकिन ऐसी बात नहीं है | मैं विशान को बहुत चाहता हूँ । सृष्टि की 
शक्तियों का भाव होना; उनका ज्ञान होना और काबू में आना अच्छी बाते 
है | लेकिन उसका उपयोग, बैटवारा, नियोजन और नियन्त्रण कैसे रहे, .यह 
आज मनुष्य जानता नहीं है, या जानता है, तो गलत जानता है। न जानना और 
गलत जानना, दोनों कारणों से वह दुःखी है। हम कहते हैं कि परमेश्वर ने 
हमें जो देने दी हैं, उनका आत्मा के आधार पर उपयोग करना ग्वाहिए | 


५. अभी मैं किसी भी बहन से पूछूँकि ठम्दारे छड़के कितने हैं, तो वह 
“४ कहेगी; “चार या पाँच |? केकिन क्या आपके सिर्फ उतने ही छड़के हैं ! 
घार था पोंच छड़के तो आपके शरीर से पेदा हुए हैं, लेकिन जरा आत्मा का 
शान करो, तो आप जवाब दोगी कि “गाँव के सभी बच्चे हमारे हैं |? आत्मा 
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तो अंदर है, आप सिर्फ देह नहीं हैं। आत्मा से जानोंगे, तो सही बात ध्यान 
में आा सकती है। 

अंदर से आवाज आती है कि सारे भेरे हैं, पर मोह और अश्ञान के 
कारण वह दत्र जाती है। नत्र बच्चा रोता है और माँ उसे कौआ दिखाती है, 
तो उसका रोना बंद हो जाता है, क्योंकि डसे कौए में आत्म-चैतन्य का दर्शन 
होता है | वह देखता है कि कोई एक आत्मा वहाँ पेड़ पर वैठकर छीला कर 
रहा है। कोए में वह आत्मा का दर्शन करता और इसीलिए खुझ हो जाता 
है| बच्चा खुद प्रकथ नहीं कर सकता, पर अनुभव करता है। प्रकट करने के 
लिए तो कोई बुद्ध, ईसा या गांधी चाहिए, पर अनुमव करने के लिए बच्चे 
. के पास हृदय पड़ा है। इसलिए आत्मा के अंकुश में दुनिया के सारे व्यवहार 

होने चाहिए; फिर चादे नितना विज्ञान बढ़ाओ | 


अहिसा-आत्मा का गुण 
इसलिए हमने इस बात पर जोर दिया हैं कि विज्ञान के साथ अहिंसा 
छानी चाहिए। आत्मा के बारे में कहां गया है : “नाउयं हन्ति न हन्यतेः- 
याने आत्मा न किसीका नाश कर सकता हैं, न उसका कभी नाश होता है। 
अहिंसा आत्मा का मूल्युण है। इसलिए विज्ञान और अहिंसा एक साथ 
छाओगे, तो एथ्वी पर स्वर्ग आ सकेगा। परन्तु हिंसा रखोगे याने आत्मा के 
गुणों को नहीं रखोगे, तो यही विज्ञान मानव के घात का कारण बन जायगा | 
दुनिया के नेता ग्रवाह में वह रहे हैँ 
मैं जब आज के भिन्न-भिन्न देश के - नेताओं की ओर देखता हूँ, तो मुझे 
लगता है कि वे कितने बच्चे हैं | वे अपने देश के सब्र मनुष्यों पर काबू रखने 
का दावा करते हैं, पर उनका अपने ही मन, अपनी ही इंद्वियों पर काबू नहीं 
है। मन में काम, क्रोध सभी हैं | जिनका अपने ऊपर अधिकार नहीं, वे सारे 
देश को लीड? करते और योजना बनाते हैं, लेकिन योजना ही उनके पीछे 
लगती है| ये सारे एक प्रवाह में वहनेवाले हैं। छोग कहते हैं कि दुनिया 
में दो महायुद्ध हुए, और एक तीसरा विश्वयुद्ध होनेवाला है?, तो मैं माहान 
दे देता हूँ कि होने दो। ज०्णत एक तो 0ए73॥6 होती है। मनुष्य 
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“बढ्डे वार! नहीं करता, वद्द उसमें बह जाता है। दुनिया के सभी देशों के नेता 
उसमें वह रहे हैं | चर्चिल से कई बार यह सवाल पूछा गया कि इस “विश्वयुद्ध? 
का उद्देश्य क्या है ? उसने क ई दिनों तक जवाब नहीं दियां। आखिर में कह 
दिया कि “विश्वयुद्ध का और कोई उद्देश्य नहीं हो सकता, सिर्फ एक ही 
उद्देश्य है, जीत हासिल करना [? इसका मतलब यह है कि ये जो लड़ाइयाँ 
लड़ी जाती हैं, उनका कोई उद्देश्य नहीं होता । देश छाचार होकर लड़ाइयाँ 
छड़ते हैं, यंत्रवत्‌ बनकर लड़ते हैं, एक प्रवाह में बहकर लड़ते हैं। प्रवाह से 
कैसे बचना, यह ये लोग नहीं जानते। 
'. अहिंसा के रास्ते से ही दुनिया का बचाव 

आज हिंदुस्तान की आवाज दुनियाभर में पहुँच रही है, यद्यपि हमारे पास 
भौतिक झक्ति बहुत कम है। इसका कारण यही है कि हिंदुस्तान में दूसरी 
शक्ति है। यहाँ एक ऐसा नेता निकला, निसने राजनैतिक आजादी हासिल 
करने के छिए एक अजब श्र दिया । हिंदुस्तान की आजादी की लड़ाई 
इतिहास में विशेष प्रकार की मानी जायगी | उसका परिणाम भी हुनिया पर 
हो रहा है। फिर हिंदुस्तान की सम्बता और संस्कृति भी ऐसी है; जिसने 
मानव को आवाहन दिया था | इसीलिए हिंदुस्तान पर दुनिया की आशा लगी 
है । लेकिन हमारी आवाज अभी दुर्बछ है, उसका दुनिया पर प्रभाव नहीं पड़ता। 
कारण, हमारी बाकी की सारी समस्याएँ: वेसी ही पड़ी हैं । हम उनकी किस ढंग 
से हल करते है, इसी पर सारा निर्भर है। अगर हिंसा से हल करो, तो ढुनिया 
समझ लेगी कि ये छोग भी हमारे जैसे ही बहाव में बह रहे हैं। लेकिन अंगर 
हम अपने मसले आत्मा और अहिंसा के तरीके से हल करने की सोचेंगे 
तो हिंदुस्तान स्वयं तो बच ही जायगा और दुनिया को तारनेवाढा भी 
साब्रित होगा। 
&.... आज जो भूमि का मसझा है, वह इल होकर ही रहेगा। दूसरे देशों में 
४7० इसे हछ करने के लिए दूसरे तरीके आजमाये गये हैं | अगर हम यहाँ भी वे ही 





तराके आजमार्ये, तो इमारो विशेषता नहीं रहेगी, हम सुखी नहीं होंगे | परंठ 
अगर हमने यहाँ का मसछा अपने ढंग से इल किया; तो दुनिया सें हम बच 


हमारा स्वतंत्र और अक्षीण विचार २६५९ 


जायेंगे । मेरी सारी कोशिश यह है कि हमारे सारे मसले आत्मा के तरीके से 
इल हों | इस चीन को आप समझ छेंगे, तो हिंदुस्तान के सारे मतले आत्मा 
के तरीके से दल हो सकते हैं| इसलिए तय करो कि कोनसा ढंग अपनाना 
है | भूमि का मसला हल हुए बगैर तो रह नहीं सकता, यह हल होनेवाल 
ही है | आपके सामने सिर्फ यही सवाल है कि आत्मा के तरीके से हल करके 
दुनिया के नेता बनें | आज दुनिया आपका नेतृत्व स्वीकारने के लिए तैयार 
है। अगर यह नहीं करना हो, तो अमेरिका या रशिया का गुरु मानकर 
उनके चरणों का अनुकरण करना द्ोगा । यह करना हो, तो भाप कर सकते 
हैं। परंठु दसरा नो रास्ता है, वह भारत का, आत्मा का ओर गांधीजी का 
.. रास्ता है। उस रास्ते से जाना चाहो, तो जा सकते हो। मुझे उम्मीद है कि 
- हिंदुस्तान की आवाज, भारत की संस्कृति की आवाज में आपको खुना रहा हूँ 
ओर आप उसे सुन रहे हैं। इसलिए जो आग मेरे दिल में है, वह आपके 
दिल में पैदा हुए बगैर नहीं रहेगी । 

ची 

२९-१ १-०२ 


की 
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समुद्र में नदी-नाले सत्र आ पहुँचते हैं। थो नदियाँ कहलाती हैं, वे 
भी दरअसल शुरू में नाले ही होते हैँ; परन्तु कुछ नाले ऐसे होते हैं, जो 
आखिर तक नाले द्वी रहते हैं । कुछ नदी फहलानेवाले नाले नदियाँ बन जाते 
हैँ । कहीं नदियों का उद्गम स्थान देखने जायें, तो जी देरान हो जाता है | 
वहाँ कुछ भी नहीं दीखता और निश्चित उद्गम कहाँ है, यह भी नहीं, कहा 
जा सकता । फिर उसमें दूसरे नाले मिल्ते हैं, तो वह नदी हो नाती है | - 

क्षीण और अक्षीण विचार 

लेकिन उन्हींको नाले क्‍यों कद्दा जाय, यह सवार उठता है। गंगा 

में यमुना मिली या यमुना में गंगा ! ऐसा सवाल खड़ा हो सकता है। 
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परन्तु कुछ नाले ऐसे होते हैं, जिनमें निज का खोत होता है । दूसरे उसमें 
आये या न आयें, वे नहीं रखेंगे । चाहे वे बढ़ा रूप न भी लें, पर कमी क्षीण 
नहीं होते, अक्षीण ही रहते हैं। किन्तु कुछ ऐसे होते हैँ, जो बड़े होने पर 
भी सूख जाते, क्षीण हो जाते हैं। यही बात विघार-प्रवाह को भी लागू 
होती है । कुछ विचार शुरू हुए और फिर क्षीण हो गये। लेकिन कुछ शुरू 
हुए और बहते ही रहे | इसी तरह आन्दोलन भी होते हैं । अक्षीण विचार 
पर जो आन्दोलन झुरू होता है, वह निरंतर बढ़ता जाता है, नया-नया रूप 
लेता है। परन्तु जो आन्दोलन अक्षीण विचार पर नहीं खड़ा होता, वह कुछ 
समय बाद खतम हो जाता है। 


साम्राज्यवाद--एक अतल्पायु विचार . 


साम्राज्यवाद एक ऐसा ही विचार था, जिसके पीछे कम ताकत नहीं. 
थी। अंग्रेजों ने हजारों मीलों से आकर यहाँ कितना त्याग और कष्ट उठाया, 
पराक्रम किया | पराक्रम और त्याग के कारण विचार का विस्तार भी हुआ | 
किन्तु वह अक्षीण विचार नहीं था। उसमें सारी मानव-जाति के निरंतर 
कल्याण का अमरतन्तु नहीं था । इसीलिए साम्राज्यवाद का वह विचार डेढ़ 
सो साल बाद क्षीण हो गया। अभी भी वे छोग उसे चलाने की कोशिश तो 
कर रहे हैं, अपना दबदबा रखना चाहते हैं, छेकिन समझनेवाले समझ गये 


हैँ कि यह विचार ट्किनेवाला नहीं है, क्योंकि इसमें सतत प्रेरणा देनेवाला 
कोई विचार नहीं है। 


कह साक्सेबाद भी हास की ओर 
इसी तरह माक्सवाद ने सौ साल तक प्रेरणा दी.। किन्तु आज उसका 
उतना बोलबाछा नहीं, लितना सौ साल पहले था | क्योंकि उसके विघार में 
अमर अंश कम था और अस्थायी ज्यादा। साम्राज्यवाद की छुराइयों और 
: करमियों के प्रतिक्रियास्वरूप कुछ विचार पैदा होते हैं। ऐसे प्रतिक्रियास्वरूप 
: विचार उस समय बहुत-बहुत परिणामकारी भी होते हैं, उस-उस जमाने में 
बहुत प्रभाव डालते हैं, पर जिसके विरोध में वे खड़े होते हैं, वह मूल खतम 
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होते-होते ये भी विचार खतम हो जाते हैं। इसी तरह साम्राज्यवाद खतप्त 
दोते-दोते उसके प्रतिक्रियास्वरूप लो विचार पेदा हुए, वे भी खतम होते-जा 
रहे है। लिस छकड़ी को आपने आग लगाबी, उस आग ने लकड़ी को तो 
लता दिया। पर चूँकि आग लकड़ी से ही पैदा होती है, इसलिए छकड़ी के 
साथ आग भी जल गयी | सूर्व-किरणें किसीको जाती नहीं, कारण वे अक्षीण 
होती हैं। लेकिन लकड़ी से पैदा हुई आग ग्रचण्ड बरबरादी भी कर सकती है. 
पर वह खुद खतम हो जाती है। लन्दन को आग लगी, तो उसने कितनी 
बस्बादी की, पर आखिर में आग भी नहीं रही। इसी तरह आज मास्स के 
विचारों में जो कुछ च्रुटियोँ ओर कमियाँ हैं, अब लोगों का ध्यान उन पर नीरों 
से खिंच रहा है। हिन्दुस्तान में माक्स के विचारों को अन्न परिपूर्ण उत्तर 
मिलनेवाला है, क्योंकि यहाँ पर एक अक्षीण विचार चलता आ रंहा है। 
बुद्ध का असर विचार 

भगवान्‌ बुद्ध की जयन्ती अर ढाई इजार साल वाद शुरू हुई है। लिसकी 
ज॑यमन्ती ढाई हजार साल बाद शुरू होती है, उसकी क्या कभी मयन्ती होगी! 
जो पौधा जल्दी उग्र जाता है, वह जढ्दी खतम हो जाता है ओर जो देरी से 
उगता है, वह खतम नहीं होता । बुद्ध के विचार की जयन्ती हम आज मनाते 
हैँ, क्योंकि उसमें निवेरता की एक ऐसी अमर कछ्पना है कि उसके आधार से 
मानव आगे बढ़ सकता है। दुनिया में जैसे-जैसे अधिक बेर बढ़ेगा, वैसे-ही-वैसे 
इसका भान होनेवाला है। विज्ञान जोरों से बढ़ रहा है ओर हमें सिखाता है 
किया तो अत्यन्त वेर करो या बिलकुछ न करो। अत्र छोटी-छोटी छड्टाइयों 
नहीं हो सकती । उनका जप्ताना चछा गया | अन्र तो बड़े पैमाने पर खूब छड 
लो या लड़ना छोड़ दो, ऐसा चुनाव विशान ने इमारे सामने रखा है। वह हमें 
अ्दिता ओर निर्वेरता या विश्वव्यापी बैर, इनमें से किसी एक को चुनने की 
आशा देता दै। किन्तु विश्वव्यापी वैर में से मनुष्य खुद खतम होता है, 
इसलिए वह उसे स्वीकार नहीं कर सकता | जितनी-जितनी विशन की प्रगति 
होगी, दुनिया में उतने-दी-उततने गीता और घम्म-पद पढ़े जायेंगे, क्योंकि उनमें 
अपमसूस्य, अमरतंतु हैं | 


सो, 


४» गयी । वह एक ऐसा शास्त्रीय और कठिन पंथ है कि मादवर्सवाद के प्रेमियों में 
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हमारा विचार स्वतंत्र है, किसी का उत्तर नहीं 

कोई कहते हैं कि मेरा आन्दोलन कम्युनिस्टों को उत्तर है? | किन्दु यह 
तो एक खदंत्र विचार है, किसीके विरोध में पैदा नहीं हुआ है। अवश्य 
ही तेलंगाना में इसका आय्म हुआ, पर हम किसीको उत्तर नहीं दे रहे हैं। 
सूर्य-किरणों से पूछो कि क्या तुम अन्धकार का उत्तर हो १ तो वे कहैंगी कि 
कहाँ है अन्धकार, जरा दिखाओ तो !! क्‍योंकि ,अन्धकार उनके सामने 
टिक ही नहीं सकता । उनके आते ही अन्धकार खतम हो जाता है । हमारां 
आन्दोलन एक नित्य जीवन-विचार लेकर निर्माण हुआ है। नहीं तो सिर्फ डेढ़ 
साले में वह इतना व्यापक कैसे हो पाता ? 

आखिर मेंने उसके लिए क्‍या किया है? कोई बड़ी-बड़ी कितार्ने नहीं 


लिखीं। में काम करने के लिए निकलछ पड़ा और काम करता गया। यह : 


काम इतना फैला, इसका कारण सिवा 'इसके कोई नहीं कि इनमें एक 


जीवन-विचार है। मुझमें कोई शक्ति नहीं है कि बड़े-बड़े नेता मेरे पास-,' 


आकर कहें कि “हम इस विचार को मानते हैं, हम इस विचार को फैलाना: 


चाहते हैं )? मुझमें कोई चमत्कार नहीं, मैं कोई नेपोलियन नहीं, जो चमत्कार 

कर सकूँ। किन्तु जिसने ३० साल तक एकान्त में भंगी-काम, बुनाई लैसे काम 

किये, इस तरह के काम कंरनेवाला शख्स निकछ पड़ता है और छोग उत्सुकता 

से उसके विचार को ग्रहण करते हैं, यह क्या बात है? इसलिए यह विचार 
किसीको उत्तर नहीं, किसी मौजूदा गलत विध्वार का खण्डन नहीं है । 

भाक्सेबाद के नुक्स नजर आ रहे हैं 
माक्सवाद तो साम्राज्यवाद और - पूँजीवाद का उत्तर था, इसलिए ये दोनों 
ग्ीण होते गये, तो मावसवाद मी क्षीण होता गया। माक्सवाद तो उन्हींका 


वेटा है, इसलिए उन्हीं पर निर्मर करता है| वह बहुत अधिक फैला, क्योंकि ये 


दोनों भी बहुत फेले थे । इसलिए मार्क्स की किताब भी उस समय बहुत फैल 


सैकड़ों में से एकआध उसे पढ़ता होगा, सेकड़ों पढ़नेवालों में से एकआध 
पार करता होगा और सैकड़ों पार करनेवालों में से एकआध समझता होगा | 
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किन्तु इतना कठिन होने पर भी वह घत्म, क्योंकि उसकी उस समय बहुत 
आवश्यकता थी | उस समय की बुराइयों में से केसे छूटें, इसका जटिल ओर 
व्यापक तत््वज्ञान वढ बताता था| लेकिन आज लोग देख रहे हैं कि मार्क्स 
के कई भविष्य तो गलत निकले | अक्सर उसे वैज्ञानिक कहा जाता था और 
वह वैज्ञिनिक-जैसे भविष्य करता था। किन अगर वह वैज्ञनिक होता, तो 
धूबिल्ड! का भविष्य तो गलत नहीं निकला; फिर इसका क्‍यों गलत 
निकला ? इसीलिए कि उसके ज्ञान को सीमा थी। कोई भी मनुष्य सर्वश्ञ नहीं 
चन सकता । जिस परिध्थिति में वह पछा, उसका असर उस पर हुए बिना नहीं 
रहा | यद्यपि वह एक ऋषि था और उसने कव्पना से भी बहुत बातें समझने 
की कोशिश की, वहाँ तक कि हिन्दुस्तान पर भी उसने कुछ लिख डाछा | 
फिर भी जो स्थूछ 'डाठा? होता है, वह आसपास की परिस्थिति देखकर 
बनता है और उस पर योजना बनायी जाती है | इसलिए उसमें नुक्त और 
कमियां होती हई | 
हमारे विचार की जड़ें गहराई में 

इस आन्दोलन की तरफ इस दृष्टि से न देखिये कि इससे सि 
की आज की आवध्यकता पूरी होती है। में मानता हूँ कि य 
माँग है, इसलिए यह विचार फ्रेल भी रहा है । किन्तु इतने भर से इस विचार 
को नापेंगे, तो इसका पूरा महत्त्व नहीं समझ सकेंगे। 

छोग मुझसे पूछते हैं कि आप भृदान-यश?, सम्पत्ति-दान-यज्ञ” इस तरह 
क्यों कहते हैं ? दान! और 'यज्! का डबल इज्नन किसलिए है १ “फण्डः भी 
तो कह सकते हैं [! लेकिन अगर पहाड़ पर रेल के बानी हो, तो डब्रल इश्धन 
के बिना कैसे चलेगी ! हमारा जो विचार है, वह यहाँ की भूमि में पैदा हुए 
विचार के साथ जोड़ वेठानेवाल्य है । वह आज की आवश्यकताएँ पूरी करने- 

वाला है और वेदिक मंत्रों से भी इसका मेल वेठता है। में इस विचार के 

लिए वेद और उपनिपदों में से कई मेत्र कह सकता हूँ। इसीलिए तो यह 
सबका दिल खींचता है। हमने एक ऐसा विचार पैदा क्रिया है, जिसका 
मूल इस मरत-भूमि में गहरा गया है। यह एक अमर और अक्षीण विचार है | 
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शीघ्र पहुँचानेवाढी सीधी राह' 

- लोग पूछते हैं कि 'हम किसीको दबा तो नहीं सकते, तो भूदान मिलना 
केसे सम्भव है ? लेकिन मैं पूछता हैँ कि हम॑ दवा तो नहीं सकते हैं, इसलिए 
भूदान न मिलना केसे सम्भव है ? क्योंकि जहाँ हम दबाते नहीं, स्थ्ाते हें, 
वहाँ दान क्यों नहीं मिलेगा ! किसी नाटकवाले से पृछो कि सिज्लानेवाले 
नाठक में लोग अधिक आते हैं या कम ? हम तो खिलाते नहीं, रिश्ते हैं, 
इसलिए भूमिदान जरूर मिलना चाहिए। मेरा विश्वास है कि ग्रेम और शान्ति 
से जो काम बनता हैं, वह और किसीसे नहीं बन सकता । इन्हींसे काम जल्दी 
भी बन सकता है | 'यूक्छिड' ने कहां है कि दो बिन्दुओं के वीव्च जल्द-से-जल्द 
पहुँचना हो, तो सीधी वाइन खींचो | लेकिन ये बड़े-बड़े कूटनीतिज्ञ ठेढ़ी छा 

चने को कोशिश करते हैं, जब कि सीधी छाइन से ही जढ्दी पहुँच सकते 
हैं। किसी विमानवाले से पूछो, तो वह कहेंगा कि सीधे जाने से ही जद्द 
पहुँच सकते हैं | इसलिए हमारा मार्ग सीधा, प्रेम का है, वो उससे जहद-से- 
जल्द काम होगा | । 
तिशीक 
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मुक्ति: सपराजरूप भगवान्‌ में 
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मुझे अभिनिवेश नहीं 
में ईश्वर का नाम नहीं छोड़ 
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राजा का जमाना गया, प्रज्ञा का 
द जाया ! 
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पलक जनननओनक, 


सन्‌ १६५७ के लिए सर्वादिय-स्वाध्याय-योजना 


सन्‌ १५७ के लिए सर्वोद्य-स्वाध्याय-योजना नये रूप में शुरू की जा रही है। 
न्‌ १५५ और ?५६ की सर्वोदिय-स्वाध्याय-योज्ननाओं में रही हुई कम्ियों से 

बचने के लिए यह योज-न। बनायी जा रही हैं, जिसकी रूपरेखा इस प्रकार है 
१, यह योजना १ जनवरी ५७ से आरम्म हो रही है । योजना-सदस्यता- 
झुल्क १०) है । एक संस्था एक से अधिक संख्या में सदस्यता-झुल्क जमा करा. 
सकती है | सदस्वता-शुल्क का रुपया स्थानीय प्रमाणित खादी या साहित्य-भण्डारों 
में ही जमा करना चाहिए,। वहीं से साहित्य भी लेना होगा । राजघाट, क्राशी 


को शुल्क ने भेजा जाय । 
२, सदस्यों को तीन-चोथाई मूल्य में साहित्य मिलेया | १०) में कुछ मिला- 


कर १३|-) का साहित्य प्रातत होगा, जो छगभग तीन हलार पृष्ठों का होगा | 
सदस्यों को किताब देने पर भण्डार अपने पासवाछी रसीद पर सदस्यों के. 
हस्ताक्षर लेता रहेगा, वाकि सदस्यों को पुस्तकें ठीक से मिलती रहें | 

३. इस योजना में सेट न॑ं० १ ओर न॑ं० २ से भिन्न, सर्ब-सेवा-संघ से 
प्रकाशित नयी पुस्तकें रहेंगी । पुस्तकें जैसे-जैसे प्रकाशित होती रहेंगी, सम्बन्धित, 
भण्डारों से उपलब्ध हो सकेंगी । १॥) मूल्य तक की हर पुस्तक योजना में दी 
जायगी। १॥) से ऊपर के मूल्य की पुस्तक योजना के अन्तर्गत नहीं रहेगी। 
टेक्निकल, शास्त्रीय तथा हिन्दी के अछावा अन्य भाषाओं की पुस्तकें भी शामिल 


नहीं रहेंगी । ५ ह 
४. प्रमाणित साहित्व-भण्डारों के पांस सर्वे-सेवा-संघ प्रकाशन की ओर से एक 


तिपानी रसीदं-बुक रहेगी ओर उनके पास सदस्व बनाने का अधिकृत प्रमाण-पत्र 

देगा | शुल्क जमा करने पर रसीद की एक ग्रति सदस्य को दी जायगी और एक 
पति प्रकाशन-दफ्तर, काशी में पहुँचती रहेगी। वह रसीद ही सदस्यता-फार्म 
पमझा जायगा। अलग से कोई फार्म नहीं रहेगा। ; 

५, २० था अधिक सदस्य एक साथ बनना चाहेंगे, तो उन्हें काशी से सदस्य 
बनाया जा सकेगा । उनका झुहक एक साथ काशी आना चाहिए | उन्हें एक 
धाथ ही साहित्य किसी भी रेल्वे-स्टेशन-पहुँच दिया जा सकेगा। फुटकर 
सदत्व काशी से नहीं बनाये जायेंगे | 

-+संचालक 


